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Für den Begriff „‚Geist” hat die Hellenische Sprache keinen 
entsprechenden Ausdruck; zıveöue« bekam erst spät in der Hel- 
lenistischen Periode diese Bedeutung, doch blieb der Gebrauch 
und Sinn dieses Ausdrucks in der heidnischen Litteratur und 
Philosophie schwankend. Ebenso hatte die Hellenische Sprache 
kein Wort für den verwandten Begriff Persönlichkeit.” Unsere 
Sprachen verdanken diesen letzteren Ausdruck ja auch den Rö- 
ımern, denen der „‚scharfe” Begriff der Person, seinen juristi- 
schen Momenten nach, erst allgemein zum Bewusstsein gekom- 
men ist, während die Hellenischen Gemeinden ihn nicht kannten. 
Dennoch sind die Begriffe, Geist, Persönlichkeit, dem Inhalte und 
ihrer ganzen Schärfe nach der Platonischen Philosophie be- 
kannt, wie der Verfasser in dieser Schrift nachgewiesen zu ha- 
ben glaubt. Die Schrift wird mithin ihren Titel selbst rechtfer- 
tigen müssen. Wenn von Platon der Mensch ein [wov Jsooe- 
B&orarov und ein Jslov genannt wird, dem &rrioryum und 
&owg des Guten angeboren sind, das seiner Substanz nach gut 
erschaffen ist, wenn jede Einzelseele eine &eyr genannt wird, die 
sich selbst zu dem mache, was sie „werde”, so sind damit die 
wesentlichen Bestimmungen der „menschlichen” Persönlichkeit 
angegeben. _ 

Aber wie kann Platon dann Güter- und Weibergemein- 
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schaft in seiner Politie einführen wollen? Dies ist allerdings ein 
Widerspruch; denn dadurch wird ja eben die freie, sittliche, d. i. 
die wahre Persönlichkeit in ihren Grundlagen angegriffen und 
unmöglich gemacht. Man weist auf den niedrigen Begriff der 
Ehe, auf die Unsicherheit und den Mangel an rechtlichem Schutz 
des Eigenthums gegenüber dem Staat, wie im Handel und Ver- 
kehr bei den Athenern und den Hellenen üherhaupt hin. Allein 
niedriger steht die Platonische Anordnung. Man hat auf Erschei- 
nungen in der neueren Litteratur, auf communistische Systeme 
u. s. w. hingewiesen. Aber kann man Platon zutrauen, dass er 
den Irrthum dieser begrifflosen Köpfe, den Widerspruch in einem 
Satze wie: Eigenthum ist Diebstahl, nicht hätte entdecken sollen ? 
Würde Platon nicht gefragt haben: Wenn der Einzelmensch 
rechtlich kein Eigenthum erwerben kann, kann es denn ein Volk 
einem andern gegenüber? Wenn es kein Eigenthum giebt, was 
ist dann Diebstahl? — Nun steht aber jene Güter- und Weiber- 
gemeinschaft durchaus im Widerspruch mit seinen allenthalben 
befolgten und ausgesprochenen Grundprincipien. Allen Men- 
schen ist Ein Bewusstsein des Guten in dieses Leben mitgege- 
ben; das Gute ist für alle dasselbe und soll in aller und jedes 
Einzelnen irdischem Leben ganz zur Herrschaft gelangen. Eine 
Tugend kann in Wahrheit einem Menschen nicht zu Theil wer- 
den ohne die andern Tugenden, alle, Tapferkeit in Wahrheit 
nicht ohne Frömmigkeit, Gerechtigkeit. Der menschlichen Seele 
nothwendige Attribute sind Freiheit, Selbstbestimmung nach der 
eingebornen Idee und Einheit des Bewussiseins: darum kann ein 
Handeln aus Nachahmung, aus Gewohnheit, ein in anderer Weise 
unfreies Handeln, endlich die blosse Legalität der Handlung nicht 
genügen; darum kann die Person nicht nach widersprechenden 
Grundsätzen handeln, kann nicht hier einen sittlichen persönli- 
chen Willen, dort keinen Willen haben, nicht jetzt als freie Per- 
sönlichkeit handeln, dort zu einem Gattungs- und Standesexem- 
plar herabsinken. Der Philosoph muss die Tugenden und rich- 
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tigen Meinungen aller durchgemachten Stufen ‚bewahren. Das 
eigentliche Ziel, welches im Staat verfolgt wird, ist, dass jede 
Einzelseele die specifischen Tugenden aller drei Stände in sich 
harmonisch vereinige und indem sie der Vernunft gehorcht, nur 
sich gehorche. Diese vom Verfasser in dieser Schrift wieder- 
holt hervorgehobenen und nachgewiesenen Grundprincipien be- 
weisen, dass es Platon mit der Einführung jener Einrichtungen 
für einen besonderen Stand im Staat nicht Ernst gewesen sein 
kann, wie er ja auch die Stände gar nicht wie Kasten geschieden 
wissen will. Die Gesetze liefern den Beweis hierfür. Des Verfas- 
sers ganze Ansicht über diesen Punkt zu erörtern, wäre hier 
nicht am Orte. Das Resultat ist, dass er annimmt, Platon sehe 
von dem ab, was der ganze Mensch in jedem Stande sein solle 
und nehme die Idee des Wehrstandes rein für sich. Was die- 
sem Stande für Arbeit im Staate zufalle, was ihm für Tugenden, 
Sitten, Gesetze, Uebungen u. s. w. zukommen, sucht Platon dann 
frei und mit Nothwendigkeit (dr0 zov avroudrov) aus der Idee 
abzuleiten. Er sieht davon ab, dass der Einzelmensch nicht 
„bloss” ein Glied dieses Standes sein darf, etwa wie Kant, wenn 
er die Ehe ihrem juristischen Momente nach als einen Con- 
tract ‚auflasst, von den höheren Momenten der ganzen und wah- 
ren Ehe, dem sittlichen und religiösen Moment absieht. Aehn- 
lich ist die Auffassung Macaulays, in seiner Abhandlung über 
Macchiavelli.. Darf man jene Stelle, wo Platon, um die Möglich- 
keit einer wirklichen Einführung der Gütergemeinschaft zu be- 
weisen, hinweist auf die Einführung der Nacktheit bei den Spie- 
len, in dea Gymnasien und in der Kunst, nicht zum Theil für 
Ironie halten, wie die Ableitung des Staats aus dem Bedürfniss 
nach Bequemlichkeit und den niederen Interessen? Zweideutig 
ist die Stelle jedenfalls. Die Schwierigkeit wäre dann entfernt. 
Der Verfasser hat wiederholt Platonische Termini im Deut- 
schen beibehalten, auch wo es nicht geschehen konnte, ohne von 
dem gewöhnlichen Sprachgebrauch abzugehen. So sind Aus- 


drücke, wie „thuend”, von den Wirkungen der Elemente ge- 
braucht, wie umgekehrt die menschlichen Vermögen des Den- 
kens, des Wollens, der Vernunft, der Liebe, mit den physischen 
Kräften des Feuers u. s. w. in Parallele gestellt worden sind. 
Andere Ausdrücke kommen in zwiefacher Bedeutung vor, wie 
„theoretische Vermögen” von den menschlichen Wahrnehmun- 
gen, Vorstellungen u. s. w. gebraucht werden, so gut wie von 
den eigentlich theoretischen Vermögen. In dieser Weise sind 
besonders die Ausdrücke, „Wissen”, „Wissenschaft” und umge- 
kehrt „Können”, in verschiedener Bedeutung angewandt. Vor 
Allem mannigfaltig ist die Bedeutung des Ausdrucks „das An- 
dere.” Damit wird bezeichnet: a) diese greifbare irdische Mate- 
rie als das passive Substrat der physischen Kräfte; b) die Eine 
Seite der menschlichen Persönlichkeit, insofern sie passiv ist, 
Gestalt gewinnt und nach Platonischer und Hellenischer Erfah- 
rung erst im dreiseigsten Jahr, nach Kant erst gegen das vier- 
zigste Jahr zu einer festen, vernünftigen Gestalt gelangt und dem 
vernünftigen, formenden „Eins” gehorchen lernt; c) die Ge- 
sammtheit der nothwendigen Prädicate von einem Subject (Eins, 
Idee); d) der blosse Verhältnissbegriff, wonach z. B. die Gerech- 
tigkeit an sich Anderes, als die Tapferkeit an sich, ist; das noth- 
wendige Prädicat der Tapferkeit (gerecht u. s. w.) Anderes, als 
die Tapferkeit, umgekehrt die Tapferkeit (Eins) Anderes ist, als 
seine nothwendigen Prädicate (Theile, Zahl); e) der Inhalt einer 
Idee, insofern diese sowohl das Eins, als auch nothwendig die 
Theile enthält, mithin in sich „Verschiedenes”, „Anderes” (nicht 
Widersprechendes) begreift. Der Schlüssel zur Lösung dieser 
Aperie und zum Verständniss des Parmenides und des ganzen 
Platonischen Systems ist enthalten in dem Satz Platons: Wenn 
Eins ‚dies” und „jenes” ist, so dass das „‚dies” nicht svor& in 
dem „‚jenes’” wird (entsteht), dann ist das Eins nothwendig Ein- 
heit und Zweiheit. Ausserdem wird bezeichnet mit dem Aus- 
druck das Unbegränzte, das Unendliche, das Zukünftige, das 
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Werdende schlechthin, das sich Widersprechende, auch der 
Widerspruch als Sünde und Begrifflosigkeit ın Compositionen 
wie dAAodo&ia. In diesen letzteren Bedeutungen wird durchweg 
auch der Ausdruck &rreıgov gebraucht. Der Verfasser hat, in- 
dem er auch sprachlich Platon möglichst treu sich anschloss, 
geglaubt, das Verständniss Platons zu fördern. 
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Vor Schleiermacher hat es weder ein kritisches Studium, 
noch ein umfassendes Verständniss der Platonischen Philosophie 
gegeben. Selbst Kant, der doch wahre speculative Philosophie 
eroberte und insofern dem Griechen ebenbürtig erscheint, besitzt 
nur einen geringenGrad von Verständniss der Platonischen Ideen- 
lehre. Das Studium des Griechen ist ohne weiteren Einfluss 
auf Kants Erkenntnisstheorie und die andern Disciplinen geblie- 
ben, als ob die Geschichte dem Griechen es habe beweisen sollen, 
dass die geschriebene Philosophie nur für denjenigen verständ- 
lich sei, in welchem der entsprechende, adäquate Geist lebe, und 
dass Philosophie überhaupt nicht wie eine historische Wissen- 
schaft angeeignet werden könne. 

Schleiermacher hat zu einem gründlichen Studium Platons 
den richtigen Weg erst entdeckt. Er hat gezeigt, wie Platon schon 
in der Schule des Sokrates, mit seinem Lehrer und durch ihn, 
die gewisse Ahnung von einem ewigen Wesen, vom unsterbli- 
chen Wesen der menschlichen Seele, von der Idee des Guten, den 
Ideen überhaupt, von der Nothwendigkeit eines intelligibelen 
Seins, d. i. eine Ahnung von dem Ganzen seiner Philosophie ge- 
wonnen habe; wie diese im ersten Gespräch an einer aus den 
Zeitverhältnissen entnommenen Frage in jugendlicher Gestalt 
entwickelt worden sei, wie endlich, was Platon damals in sich ge- 
tragen habe, im Laufe seines Lebens weiter entfaltet worden, aus 
der Ahnung ein vermitteltes, eigentliches Wissen entstanden sei 
unier dem Einfluss äusserer Erfahrung, innerer Kämpfe, des 
Kampfes mit gleichzeitigen Gegnern, der Kritik früherer Systeme 
und der Erfahrung an seinen Schülern, wie der Beobachtung eig- 
ner Fortschritte und der Lectüre der eignen Schriften. Diese Auf- 
fassung der Platonischen Gespräche als Documente einer ge- 
schichtlichen Entwicklung seiner Forschung und seines Systems, 
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für welche Schleiermacher den gültigsten Beweis in Platons eig- 
nen Worten im Phädros und in andern Andeutungen gefunden 
hat, hat erst ein richtiges Verständniss möglich gemacht. 
Schleiermachers Ansicht ist für die Folgezeit auch massge- 
bend gewesen. Nur Dr. Munk hat geglaubt, sie übersehen zu kön- 
nen und meint, Platon habe nur das Leben des Sokrates darstel- 
len wollen. Dieses bilde das Kriterium für die chronologische 
Ordnung der Gespräche, von welchen selbstverständlich und na- 
türlicher Weise diejenigen zuerst von Platon ausgearbeitet wor- 
den seien, in denen der junge Sokrates auftreie. Die Platonischen 
Gespräche bilden nach dieser Ansicht eine Art Epopöe mit dem 
Zweck, zunächst Sokrates Charakter und Leben und sein tragi- 
sches Ende zu verherrlichen. Ein zukünftiger Dichter wird daraus 
entnehmen können, dass Sokrates ein würdiger Held für eine Tra- 
gödie oder für ein Epos ist, sonst wird der Vertreter dieser Hy- 
pothese wohl allein dastehen, wenn er trotz den eignen Wider- 
sprüchen und Inconsequenzen seiner Ansicht treu zu bleiben wagt. 
Abgesehen von dieser dichterischen Hypothese sind die Ge- 
schichisschreiber und Philosophen Schleiermacher im Allgemei- 
nen darin gefolgt, dass sie eine historische Folge der Gespräche 
und damit verbundene historische Entwicklung des Verfassers 
annehmen. Das scheint festzustehen, aber es scheint auch fast 
das Einzigste vom Gebäude Schleiermachers, was nicht umzu- 
stossen ist, bleiben zu wollen. Denn sonst ist seit Hermann fast 
jeder einen eignen Weg gegangen. Man vergleiche nur das Schick- 
sal des Phädr’os in den verschiedenen Bearbeitungen. Schleier- 
macher macht diesen Dialog zur ersten grösseren Arbeit des an- 
gehenden Philosophen. Er geht dabei von der gewiss allein rich- 
tigen Ansicht aus, dass jede neue Entwicklung auf dem Gebiet 
der Philosophie, wie jeder Wissenschaft, überhaupt jedes leben- 
digen und wirklichen Fortschritts in der Geschichte wohl durch 
Null hindurchgegangen sein kann, aber nur mit einem Positiven 
anfängt, mit einer Ahnung des Ganzen in irgend einer Form, die 
ihm, dem Träger der neuen Bildung, entweder im Kampfe nach 
aussen oder in einem Ringen des innern Lebens mit oder ohne 
Anregung eines Lehrers aufgegangen ist. Den eigentlichen Null- 
punkt der Griechischen Philosophie findet Schleiermacher nicht 
im Leben Platons — wie wäre es auch nur denkbar bei dem 
Schüler des Sokrates! — sondern in Sokrates Leben muss es 
einen Augenblick gegeben haben, wo aus der Verzweiflung des 
reinen Nichtwissens, zu welcher ja die Sophistik im Grossen die 
Eleatische und Pyihagoräische Philosophie hinführte, jenem 
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Denker und würdigen Nachfolger des Pythagoras und Parmeni- 
des die Gewissheit des neuen Princips seiner und der Platoni- 
schen Philosophie hervorging.!) Jener Satz Schleiermachers 
wird gerechtfertigt durch die Analogien der Geschichte, zum Bei- 
spiel durch die Geschichte Kants, seine Entdeckung jenes Grund- 
gedankens seiner Kritik der reinen Vernunft und seiner ganzen 
Philosophie, durch die ähnliche Entwicklung aller schöpferischen 
Geister auf dem Gebiete der Wissenschaft, wie der Kunst, und 
enthält wohl das wahre Princip des Lebens und der Geschichte. 
Vor allem aber stimmt Schleiermacher durchaus mit der Theorie, 
der Erfahrung und Wahrnehmung Platons überein, wie wir spä- 
ter sehen werden. 

Von dieser Ansicht ausgehend stützt Schleiermacher seine 
Stellung des Phädros durch die Zeugnisse älterer Schriftsteller, 
mit trifiigen sprachlichen Gründen und mit dem Inhalt, Zweck 
und der Form des Dialogs selber. Dem ist nun K. Fr. Hermann 
entgegengetreten und hat jedes Argument direct bestritten. Die 
bistorischen Zeugnisse über den frühen Ursprung des Phädros 
sind Hermann inconsequenter und merkwürdiger Weise ungül- 
tig, weil unzuverlässig und wahrscheinlich auf Tradition nicht 
begründet; Platon ist zuerst nur ein sogenannter „Sokratiker” 
gewesen, ohne Kenntniss der älteren Philosopbien, wie sein Leh- 
rer, ohne anderes aus der Schule des Sokrates mitgenommen zu 
haben, als die Ahnung was „‚Wissen” sei, die beiden Methoden 
der Begriffsbildung, die Theilung und das Zusammenfassen, und 
einen Schatz von Meinungen, meist moralischen, ‚‚sokratischen ” 
Inhalts, um die Methoden daran zu üben; aller speculative Inhalt 
ist Platon erst später gleichsam durch Autopsie auf Reisen in 
Unteritalien, Egypten, durch Studium und Lectüre der älteren 
philosophischen Werke gekommen. So bekommen wir statt einer 
lebendigen, organischen Entwicklung eine mechanische, im Ein- 
zelnen oft rein äusserliche und zufällige, statt der Geschichte 
eines gesetzgebenden, speculativen Geistes wird uns die eines 
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1) Geschichte der Philosophie aus Schleiermachers handschr. Nachlasse 
berausg. voo H. Ritter, Berlio 1839 S. 71,81 f. Vergleiche Schleiermacher, 
über den Werth des Sokrates als Philosophen in den Abhandlungen der 
Berliner Acad. 4. 1815. Eine kritische Zusammenstellung des Speculativen 
in Xenopbons Memorabilien, welches unwillkührlich und unverstanden mit 
erinnert wird und bis auf die Ausdrücke als Eigenthum des Sokrates er- 
kennbar ist, (vergl. 1. II, c. VI, 21, 22.) wird die Philosophie des Sokrates 
noch positiver feststellen. 
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fleissigen gelehrten Sammlers und Kritikers geboten, die eher 
auf die Entwicklung des aristotelischen Systems passen möchte. 

Phädros ist nach Hermann gleichsam das Antrittsprogramm 
bei der Gründung der Academie; dem Inhalt und der Form nach 
wird er in die Nähe des Gastmahls, des Phädon und Philebos 
Jherabgerückt: es verrathe das Gespräch, von beiden Seiten be- 
trachtet, einen Ursprung zu einer Zeit, wo der Philosoph zur 
Reife und Vollendung gelangt sei. Gegen diese Stellung des Phä- 
dros müsste schon die Verbindung mit dem Menexenos uns von 
vornherein argwöhnisch machen, einem rohen Gespräch, welches 
schon der Einleitung wegen dem Platon unmöglich zugeschrieben 
werden kann. Aber auch die historischen Argumente, mit denen 
Herrmann seine Ansicht stützte, so dies, dass Sokrates und der 
junge Platon die älteren Philosophen noch nicht kennen konn- 
ten, sind vor den Untersuchungen neuerer Zeit zusammengestürzt 
und man konnte schon aus Xenophons Memorabilien, die Herr- 
manns Hauptstütze bildeten, seine Ansicht über Sokrates, die 
„sokratische” gogie und oüdsri« widerlegen.) Noch hat aber 
nach Hermann keiner gewagt, dem Gespräch die erste Stelle 
unter den grösseren und wichtigeren wiederzugeben. 

Wenn man aber den Anfang nicht richtig weiss, wie kann 
die Auffassung des Nachfolgenden ein richtiges Wissen werden, 
mit Platon zu reden? Es scheint, als ob der erste Entdecker des 
Zusammenhangs Platonischer Schriften von jenem glücklichen 
Stern geleitet gewesen ist, welcher immer die Leistungen der 
ersten Erfinder auf dem geistigen Gebiet begleitet.?) ' 


2) Xenophon zeigt einmal, wie Sokrates in allen Künsten und prakti- 
schen Fächern und Aemtern, die es zu Athen gab, so gut orientirt war, 
wie die Meister selbst, und leitet den Erfolg bei seinen Schülern zum Theil 
daraus her, (1. IV, c. VI, 15.); aber er vindieirt ihm auch vollständige 
Kenntniss aller Dichter, ferner des Prodikos (l. Il, c. I, 21), des Anaxagoras, 
der Geometrie, der Astronomie (1. IV, c. VI), 1—8), der Arithmetik, des 
eleatischen, heraclitischen Systems, der Naturphilosophen (1.], ec. I, 13-15) 
überhaupt aller Schriften ro» zalcı voywv avdewv (1.1, c. VI, 14). Er 
studirt jene Schriften für sich allein (l. IV, c. VII, 8), oder mit seinen Schü- 
lera zusammen (ibid. und 1.], c. VI, 13). Seine Lehrmethode ist nicht bloss 
die negative, ironische, noch die erotematische bloss, sondern er verbindet 
damit die didactische, wo er selbst weiss und der Schüler vorbereitet ist 
(1. IV, ec. VI, 15; ec, VI, 8; 1.I, ec. VL 14; 1. IV, c. 11, 40.). Wo er nicht 
wusste, führte er seine Schüler zu denjenigen, welche das Eigenthümliche 
eines Faches verstanden und es ausübten. 

3) Schleiermacher behauptet nicht, dass Platon gleichzeitig mit dem 
Phädros oder vorher kleinere Arbeiten nicht verfasst habe, sondern giebt 
es als wahrscheinlich zu. Man kann das als gewiss zugeben; denn im Phä- 
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Nur Ritter und Brandis haben die Schleiermachersche Auf- 
fassung dieses Gesprächs im Ganzen festgehalten. Ausser ihnen 
haben aber von den namhaften Bearbeitern und Geschichtsfor- 
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dros selbst sagt Platon, 276, e: „Er schreibe scherzend 2» Aöyoıs dixauo- 
ovyns TE zul allmv av Alyeıs negı uv$oloyovvre, in seinen einsamen 
‚Stunden, mehr zur Erinnerung von mündlich Durchgenommenem, zum An- 
denken fürs spätere Alter, zur eignen Benutzung und Beobachtung (7097- 
astra FEewowy), zur Uebung seiner duvauıs.“ Platon bezeichnet an dieser 
Stelle die Motive seiner schriftstellerischen Thätigkeit, die dieselben ge- 
blieben sind bis in sein spätestes Alter. Im Timäos (22, b, c, ff. 26, b, c, d) 
bedauert er, dass die Griechen, die ewigen Kinder, auf dem Gebiet der Ge- 
schichte und Erfahrung so gar nichts aufgezeichnet und für sich und ihn 
nicht gesorgt hätten. Diese von Platon angegebenen Motive sind von R. 
Fr. Hermann nicht genug gewürdigt worden. {Ueber Platons schriftstelle- 
rische Motive, S. 281ff. in seinen gesammelten Abhandlungen. Göttingen 
1849.) Jedes für sich genommen lässt sich auch leichter mit Schleierma- 
chers Ansicht vereinigen, als mit Hermanns. Dazu kommt jene Stelle über 
den Werth der schriftlichen Aufzeichnungen, die Schleiermacher so treffend 
analysirt und zum Beweis für seine Auffassung benutzt. Wenn Hermann 
bemerkt, dass es sich (Phädr. 275, 276d) um den Gegensatz von schrift- 
licher Darstellung und der mündlichen Mittheilung überhaupt handele, so 
ist das wohl richtig, aber es handelt sich nicht nur um diesen Gegensatz 
und Hermann berücksichtigt nur eine Seite der daselbst behandelten Frage. 
(Platonische Philos. S. 516, 353, 557, 558). 

Es bezieht sich nun die obige Aeusserung mit auf den Phädros, deutet 
aber bestimmt auch auf Arbeiten von anderem Argument. Es ist dies die 
einzige directe und ganz allgemein gehaltene Hindeutung auf andere Ar- 
beiten Platons. Auf vorausgegangene Publication derselben zu schliessen 
nöthigt die Stelle im Phädros nicht, wenn auch die Quasientschuldigung 
und Motivirung des Schreibens dann mehr begründet erscheint und ver- 
ständlicher ist. Denn dass der Verfasser den Sokrates, in dessen münd- 
lichen Verhandlungen die Frage nach dem Werth des Geschriebenen und 
des Schreibens einen stehenden Gegenstand bildete (Memor. 1. IV, c. II, 
23, 10.), der vielleicht durch eine solche Unterhaltung einiges Material zum 
Phädros geliefert hatte, so dass Platon ihm die Worte in den Mund legen, 
sie von ihm zu haben und nur zu „erinnern“ behaupten konnte, während 
Sokrates es leugnete und bestritt, wie die Nachricht über die Vorlesung 
desLysias uns überliefert und wie der Phädros es im Mythos vom Eros be- 
greiflich macht, — dass Platon sich den Sokrates gegenüber denkt, ist 
nothwendig anzunehmen. Nur bei Lebzeiten des Sokrates, wo das viele 
Lesen und Schreiben öffentlich Anstoss erregte und besonders in den Frö- 
schen des Aristophanes gegeisselt wurde, ist jene Entschuldigung erst recht 
verständlich. Phädros ist einer, der Gefahr läuft, in der Schule des Lysias 
in jene Fehler zu verfallen, die Aristophanes tadelt (Frösche, v. 1114ff.; 
1076); den ganzen Morgen lernt er die geschriebene Rede des Lysias 
auswendig und führt sie den ganzen Tag mit sich. Wenn Aristophanes 
klagt, solche Leute wären nicht im Stande eine Fackel bei einem Aufzug 
ordentlich zu tragen, tadelt Platon das todte Auswendiglernen und die 
Verarmung des Urtheils wie des eignen Schaffens und Denkens. 

Uebrigens werden die Argumente Schleiermachers sich noch vielfach 


6 — 


sehern nicht zwei eine übereinstimmende Ansicht über den Phä- 
dros gewinnen können. Schwegler, Steinhart und Susemihl ha- 
ben jeder eine andere Stelle für die Einordnung in den Cyclus 
passend gefunden und auch Zeller rückt das Gespräch in eine 
spätere Zeit nach dem Tode des Sokrates herab, nachdem Platon 
schon eine bedeutende schriftstellerische Thätigkeit in der „so- 
cratischen” Periode entfaltet hatte. Sonst steht dieser Gelehrte 
in der Würdigung des Phädros auf Schleiermachers Seite, hält 
dessen Entstehung vor dem Theätet, Sophist, Politikos, Parme- 
nides, wenn auch nach dem Protagoras, für gewiss und motivirt 
seine Abweichung von Hermann in diesem Punkt mit klaren all- 
gemeinen Gründen. Wenn aber Zeller doch zu keiner entschie- 
denen Ansicht über den Zweck und das Verhältniss des Gesprächs 
zum Theätet und den späteren gelangen kann, der Phädros ei- 
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stützen und vermehren lassen: durch die Wahrnehmung, dass Platon den 
Charakter des wirklichen Sokrates bis auf Sprache und Termini und Bilder 
hier am treusten schildert, freilich nicht obne mannigfache Vertauschung 
der Rollen und mit einzelnen Widersprüchen (230c, d und 229b, c.); dass 
derDialog einer gewöhnlichen Unterhaltung didactischer Art am ähnlichsten, 
die Erörterungsmethode mit der Weise des Sokrates verwandt ist, (Anm. 2); 
dass das Gespräch von einem Ende zum andern von Reminiscenzen aus 
Dichtern, Geschichtschreibern, Herodot und Thucydides, Philosophen und 
Rhetoren voll ist; dass dagegen auf kein eignes Werk anders, als vorhin 
angedeutet ist, verwiesen wird, weder direkt, noch indirekt; dass endlich 
das Gespräch selbst ein vollständiges System, Psychologie, Erkenntniss- 
lehre, Ethik, Kosmologie, Lehre von Gott, von der Methode und dem Ziel 
der allervollkommensten Rednerkunst enthält, ohne ein anderes Gespräch 
vorauszusetzen; dass dieser ganze Inhalt, die Materie der erörterten Frage, 
mit der wirklichen und positiven Lehre des Sokrates und seinen erlangten 
Resultaten (Anm. 1.) aufs innigste zusammenhängt. Diese letzte Wahr- 
nehmung, die sich bei einer Vergleichung der Memorabilien mit dem Phä- 
dros aufdrängt, hebt das selbständige Verdienst Platons nicht auf; denn 
selbst wenn alle einzelnen Materien des Phädros Erinnerungen aus der 
Schule des Sokrates wären, so bliebe die dialectische Beziehung und Ver- 
bindung zum Ganzen, in welchem das Wesen der dialectischen Methode 
die Hauptfrage bildet, eine selbständige, grossartige und die wesentlich 
philosophische Arbeit des Schülers in jenem Sinne, wie Platon es mit den 
Worten andeutet, Phädros 277a: (Aoyov) ouyl axaprroı aAA’ Eyovres 
on£oua, ÖFev ülkor-tv alkorıs nIE01 pvouevor — und 278b: Eneıre ei 
tıves tovrov (des Aoyos im Lehrer) &xyovol Te xal adelpol aua 2y 
KAllcıcıy @iluv wuyeis xar’ a&lav dr&gvoar, — in welchen Worten 
Platon, was sein Eigenthum ist, mit Dankbarkeit gegen den Lehrer und 
Bescheidenbeit sich vindicirt. Zu dem Beweis, der in der Kritik des Lysias 
und seiner Schule und in der Prophezeiung von dem Talent des jungen 
Isokrates liegt und von Hermann nicht widerlegt ist, kommt noch Jie ana- 
loge Polemik gegen eine Zeitrichtung mit jener der um 405 a.Ch. aufge- 
führten Frösche des Aristophanes. ° 
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gentlich ohne festen Halt nach der einen oder andern Seite bei 
ibm wie ın der Luft schwebt, so wird man genöthigt, die Her- 
mannschen Voraussetzungen, die Zeller berücksichtigt und die 
seine Ansicht mitbestimmen, die Meinung von der övderia des 
Sokrates und dem „sokratischen” Anfang der Platonischen Phi- 
losophie fallen zu lassen. Die Argumente Zellers führen auch, 
consequent festgehalten, dahin und sie führen zu keiner Vermitte- 
lung, wie Susemihl sie versucht, sondern dem Anfang Schleier- 
machers zurück. +) 

Wenn dem Verfasser nun der Anfang der Platonischen Ent- 
wicklung, wie ihn Schleiermacher gefasst hat, allein wahr, die 
Stellung des Phädros an der Spitze der Gespräche trotz dem rich- 
tigeren Verständniss manches Einzelnen und trotz manchen dar- 
aus folgenden bestimmteren Angaben über Inhalt und Zweck in 
den Einzelbearbeitungen der späteren Zeit allein zuverlässig und 
haltbar erscheint und der Verfasser dem genialen Erklärer nicht 
bloss das Verdienst vindicirt, überhaupt einen Zusammenhang 
und eine historische Folge der Platonischen Gespräche nur ge- 
ahnt zu haben und die nähere Erforschung desselben als Postu- 
lat oder vielleicht als bloss regulatives Princip für unsere Beob- 
achtungen hinterlassen zu haben, so ist diese Ueberzeugung ihm 
nicht bloss durch Schleiermachers Argumente, sondern durch 
manche Beobachtung abweichender Gelehrten und am meisten 
durch das bestätigt worden, was Platon über den Anfang, Verlauf 
und das erreichbare Ziel der Philosophie im philosophirenden 
Subject, als eigene Erfahrung, als Beobachtung am Sokrates und 
an andern in seinen Werken äussert und begrifllich ableitet. Es 
erscheint dem Verfasser auch dies als der erste Punkt, über den 
man einig werden kann, aber auch einig werden muss, wenn man 
nicht überhaupt verzweifeln und die ganze Frage nach der histo- 
rischen Entwicklung des Platonischen Systems wieder fallen las- 
sen will. Letzteres ist freilich so unmöglich, wie das Aufgeben 
der Frage nach dem Verfasser der Odyssee, und es wäre für die 
Erforschung der reinen Lehre Platons.nicht gleichgültig, wie Rit- 
ter meint, sondern noch verhängnissvoller, als jene homerische 
Frage für das Verständniss der Odyssee. Denn wenn wir Ritter 
auch zugeben, dass wirkliche Widersprüche in Platons System 
sich nicht vorfinden, so stösst man doch auf scheinbare in den 
einzelnen Gesprächen, die erklärt sein wollen, aber nur durch ein, 


4) Zeller: Philosophie der Griechen Theil Il., 2. Aufl., Tübingen 1859. 
340 f. 
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eingehendes Verständniss der einzelnen Dialoge und ihre Auflas- 
sung im Zusammenhang der ganzen Entwicklung Platons erklärt 
werden können. 

Hierauf ist das ganze neuere Streben gerichtet und hat un- 
verkennbare Resultate gehabt. Denn wenn man Schleiermacher 
auch im Ganzen ein positiveres Verdienst um Platon zuschreibt, 
ihm in der allgemeinen Anordnung folgt, so hat er doch in der 
Auffassung und Einordnung wenigstens Eines Gespräches und 
eines der wesentlichsten, des Parmenides, geirrt, wie alle neue- 
ren Untersuchungen darthun. 5) 


5) Des wesentlichsten Gesprächs, würden wir sagen im Sinne, wie 
man Hegels Logik sein wesentlichstes Werk nennen kann. Denn es scheint 
uns allerdings der Parmenides die Platonische Ideenlehre schliesslich zu 
begründen und für Gastmahl, Phädon, Philebos, Staat uud Timäos festzu- 
stellen. Haben wir diese Begründung nicht im Parmenides, so werden wir 
sie in keinem Platonischen Gespräch finden. Wir haben im Sophisten wohl 
eine Darstellung vom Sein der Ideen an sich, ihrem Verhältniss zu einander 
und ihrer Theilnahme und Verbindung; im Menon eine Nachweisung, wie 
sie entsprechend in unserm Denken und mit apriorischer Nothwendigkeit 
verbunden und verbindbar sind; im Tbeätet eine Demonstration, wie Wis- 
sen nur ein Ergreifen jener Einheiten im Denken und Erkennen ist; im 
Politikos werden wir zur Idee des Guten hingeführt; aber diese Gespräche 
sind nicht eigentlich begründende Nachweisungen, dass man ohne Annahme 
von Ideen nicht zur Erklärung des Wissens, Erkennens, der Vorstellung 
und Wahrnehmung gelangen kann, noch wie die Idee eine Einheit ist, sie 
setzen vielmehr die Idee voraus, so gut wie der Phädros. Denn auch in 
Bezug auf dieses Gespräch muss man weiter gehn, als Schleiermacher ge- 
than hat. Jene „vollkommene Rede - und Ueberredungskunst, die vielleicht 
von keinem sterblichen Menschen erreicht wird”, (Phädros 274, a: &ureo 
olöste Tıs ein x. T. a. Cr. 271 d — 272b; 278 d), von welcher Seite die 
dialectische Methode aufgefasst wird, ist selbst eine Idee, die allen Red- 
nern, Lehrern und Philosophen vorschwebt, bedeutet die Gewissheit einer 
Ideenwelt, die Nothwendigkeit seiender, nicht vom Menschenverstande ge- 
machter, nicht gewordener, noch in der Erscheinung je vollkommen reali- 
sirter Einheiten. 

Von dieser gewonnenen Gewissheit der Ideen und des reinen Wissens 
zur methodischen Ableitung und Begründung, zum rein geistigen Ergreifen 
der Ideen an sich und ihrer epriorischen nothwendigen Verknüpfung zu 
einem wissenschaftlichen systematischen Ganzen, mit deutlichem Bewusst- 
sein und klarer Einsicht in das Wesen des Denkens, mit einer sicheren 
Handhabung der dialectischen Methode und der Denkgesetze ist eben nach 
Platons eigner Erfahrung, die wir später erörtern werden, und grade nach 
seinen Aeusserungen im Parmenides ein grosser Schritt, der nicht ohne 
Propädeutik und Uebungen, wie jene im Sophisten und Politikos sind, ge- 
lingt und nur im reiferen Alter der 30—35 Jahre gewagt werden darf. 

Haben wir im Parmenides nicht dieses voraussetzungslose Denken und 
Begründen seiner Ideenlehre, so wird man folgende Fragen, deren Lösung 
die erwähnten Gespräche voraussetzen, nirgends genügend von Platon be- 


Schleiermacher setzt dieses Gespräch in eine sehr frühe Zeit, 
in die Periode des megarischen Aufenthalts nach Sokrates Tode, 
nach dem Protagoras und vor dem Gorgias und Theätet. Es ist 
dies ein verhängnissvoller Irrthum des Philosophen gewesen; 
denn es ist nichts leichter, als die Unbegreiflichkeiten und Schwie- 
rigkeiten zu entdecken, welche bei dieser Einordnung des Ge- 


antwortet finden: „Warum kann es nur Eine Welt geben oder wenn ich 
hypothetisch zwei oder mehrere Welten annehme, muss ich sofort, wenn 
ich sie denken und begreifen will, nothwendig eine ‚‚ Einheitliche” denken 
und können sie nur als „in dieser” wahrhaft sein und umgekehrt diese nur 
„in und um jene?’ (Tim. 31b.) Warum nöthigt die Zeit und die gewor- 
dene Welt eine Ewigkeit, &!wv, und eine ewige, intelligibele Welt anzu- 
nehmen und was heisst es die Ewigkeit ist ein Bleiben &v &vf? (Tim. 37c, 
d.) Wie ist die Seele eine Mischung von drei Substanzen, dem Seienden, 
dem Sinnlichen, der bindenden Mitte, und doch ein Ev? (Tim. 35b, c; 37a.) 
Wie ist zu verstehen das Umfasstsein des voüg von der ıyvyn, dieser vom 
Körper (Tim. 30b), welches Verhältniss wieder (34a, b) ein „in, durch und 
um” bedeutet? Was ist für eine Einheit geweint, zu der allein Gott vieles 
verbinden kann? (Tim. 68d, e.) Warum muss die formlose, nicht wahr- 
nebmbare Materie hier, dieser Sitz der Erscheinungen, die unbegreifliche 
Mutter alles Werdenden doch zuletzt am „Denkbaren” theilnehmen irgend- 
wie, wenn nicht die Erscheinungen und das Abbildliche selbst nur Schein 
und Trug, nichts Seiendes, sein sollen? Giebt es eine reine, mit der Form 
„Eins’’ seiende „Materie” an sich über dem Werden und Wechsel, giebt 
es eine Form ohne Geforntes an sich, eine Idee ohne Realität, einen bewe- 
genden Geist, der nicht sich bewegt und formt, mithin nicht Realität be- 
sitzt, oder lässt sich umgekehrt ein Geformtes an sich, eine Materie, ein 
@reıoov ohne Form, ohne Formendes und ohne „Eins” nur einen „Augen- 
blick” seiend denken? (Tim. 5lb—52d.) Wo ist erörtert oder bewie- 
sen, dass die menschlichen Vermögen des uaysaveıy, „Yvuovodeı” und 
&nı3vueiv ein „Einheitliches” bilden müssen und dass es für dieses Einen 
Grund (coyn), Eine Tugend, Ein Werk geben müsse? (Rep. 436, nach 
Orelli et Baiter). Wo ist bewiesen, dass jeder erscheinende Staat ein 
Trachten nach dem gegebenen, seienden Urbild im Himmel ist, nur dann an 
der Wahrheit Theil hat, sonst ein leerer Schein wäre? (Rep. 592.) Wo ist 
bewiesen, dass wir in den Begriffen das Wesen der Dinge ergreifen? (Phä- 
don 100a. Cfr. Parm. 135e; Phil. 15b — 17a). Wo ist endlich der Dialog, 
der jener Forderung entspräche, dahin zu führen, rein ohne Voraussetzung 
zu denken, oder doch die Methode und das Wesen dieses Denkens lehrte? 
Welches ist der wahre Anfang der Philosophie, aus dem alles abgeleitet 
wird? Ist das denkende Ergreifen der Ideen und der höchsten Idee selbst, 
die Gewissheit des Seins derselben dieser Anfang? (Rep. 532, 534, 540; 
Phädon 99e, 100a, 101d, e.) Alle diese Fragen und die verwandten über 
die Möglichkeit, das Wesen und Ziel des Wissens sind nur im Parmenides 
begründet und beantwortet; nur ist der Parmenides selbst ein Paradigma, 
wie der Sopbist und Politikos, nach Platons eigner Aeusserung; er befiehlt, 
auch andere Einheiten, als das ganz allgemeine „Ev’, eben so zu erörtern, 
wenn wir zur Philosophie und Wahrheit gelangen wollen (Parm. 135d — 
1366; 137b; 129e — 130e; Polit. 285c — 287b; Sophist 230b — e.). 


sprächs in den Cyclus sich aufdrängen und die Schleiermacher 
selbst deutlich gesehen hat, ohne sie zu heben. Es war nicht schwer, 
Schleiermacher der Ungerechtigkeit gegen das Gespräch und des 
Widerspruchs zu überführen. Denn nichts ist ungerechter, als in 
der Sprache und Darstellung etwas Unfertiges und Schwanken- 
des zu finden und wie konnte man ein nach Schleiermachers An- 
sicht so nacktes Gespräch zwischen dem Protagoras und Gor- 
gias sich erklären? Aber es ist, was das Dramatische der Dar- 
stellung und die sprachliche Feile betrifft®), das Gespräch in sei- 
nem ersten Theil so lebendig dramatisch gehalten und zugleich 
so fern vom Zuviel und Zierrath, dass man nur die sichere Hand 
des reifen, seiner Kunst und des schönen Masses sich bewussten 
Schriftstellers daran erkennen kann. Es kann eigentlich nur die 
Einleitung zum Staat, die Einleitung und der Schluss des Phädon 
und das Castmahl mit diesem Theil des Parmenides verglichen 
werden. Ferner ist aber die Sprache in Bezug auf die philoso- 
phische Terminologie keineswegs schwankend und man wird den 
Gebrauch der Termini des „dasselbe”, des „Gleichen” und des 
„Andern” im Timäos nicht verstehen und nur zu schnell hinter 
diesen pythagoräische Anschauung suchen, wenn man nicht auf 
den Parmenides zurückgeht, wo die mit jenen Terminis verbun- 
denen Begriffe erst gewonnen werden. Auch sind die Ausdrücke 


6) Steinhart, Einleitung z. Müllers Uebersetzung v. Pl. W. Bd. II, 
1852, bat die dramatische Kunst treffend nachgewiesen. Einzelne Bezie- 
hungen hat er wohl geglaubt übergehen zu müssen, die doch äusserst wich- 
tig sind. Wir gerathen hier gleich in eine ganze „ Schule’’ von Forschern, 
die sich der Philosophie befleissigen. Diesen berichtet Antiphon, welcher 
zum warnenden Beispiel selbst erschlafft ist, weil er zu früh an diese schwie- 
rigen logischen Untersuchungen sich gemacht hat und über dieselbeu nicht 
hat hinwegkommen können. Sokrates ist der angehende wahre Philosoph, 
als Denker und Forscher, und wie selbstthätig, von welcher Tiefe, welchem 
impetus ist er. Er bedarf kaum der Anregung des Meisters zur Lösung 
der Schwierigkeiten. Zenon ist ein durchaus unselbständiger Denker, be- 
wegt sich um Parmenides, wie die Erde um die Sonne, dieser ist ihm der 
untrügliche «euros. Parmenides ist der ältere wahre philosophische Den- 
ker, der über die Vergötterung seines Lieblings mitleidig lächelt, der 
Gränzen menschlicher Weisheit sich bewusst, des Schülers Eitelkeit rügt 
(Parm. 136e, 137a: «urof &ouev.). Sein Charakter ist bis auf die Art, wie 
ihm die Sätze und Gedanken gleichsam entfallen, durchgeführt (135e: do- 
zei yao wor, Epn. zei xalws y’, Eyn. 13Ta: öuwg di.). Es ist dem 
Alten schon darum die zweite Person, Aristoteles, nöthig, um sich zu sam- 
meln in der Pause, wenn jener sein nös dn ausspricht, um seine präcisen 
Definitionen, Folgerungen und Schlüsse zu formuliren. Der Platonische 
Parmenides hat, von dieser Seite betrachtet, einige Aehnlichkeit mit dem 
Eleaten, wie dieser sich ia den erhaltenen Fragmenten ausdrückt. 
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„Wahrnehmung,” „Meinung,” „Name,” „Wissenschaft” hier in . 
der reinen Platonischen Bedeutung, wie sie aus den Untersuchun- 
gen des Theätet, Sophisten, Kratylos und andern hervorgegangen 
waren, gebraucht, nur geht man leicht über diesen Punkt weg, 
weil Platon, mit jenen Gesprächen vor Augen, nur am Schlusse 
jedes Abschnitts kurz hindeutet. Dass Schleiermacher den Schluss 
ungenügend findet, ist gegen das Princip seiner Behandlung von 
andern Dialogen, wo er den Schlüssel zur Lösung der Schwierig- 
keit mitunter im Anfang oder in einer scheinbaren Episode des 
unbefriedigend endenden Gesprächs findet. Hier kommen aber 
Sokrates und Parmenides überein, dass es Ideen geben muss, wie 
Sokrates sie zuerst aufstellt, wenn nicht Denken und Dialektik, 
Philosophie und Wahrheit zu Grunde gehen sollen.) 

Endlich fragen wir, wenn die „Einheit”, um welche es sich 
im Parmenides handelt, doch die allgemeine 'Form aller Begriffe 
ist und die Art des Seins derselben gesucht wird, warum sollen 
wir denn nicht eben hier die Begründung der Ideenlehre suchen, 
wenn auch nicht die sogenannte Hypostasirung der Ideen? Wo- 
rin besteht der tiefsinnige, fast mystische Hintergrund, woher 
kommt der Versuch durch Verknüpfung von Gegenständen Er- 
kenntniss zu construiren, woher jener Begriff der Thatsache aus- 
ser der Zeit, jene Beziehungen zu den spätesten Werken und die 
Keime zu ganzen Linien in jedem Punkt der Untersuchung, wenn 
wir doch nicht mit der Ideenlehre es zu thun haben? 

Die späteren Bearbeiter haben nun jenen Irrthum Schleier- 
machers in Betreff der Zeit der Abfassung erkannt und zunächst 
das Aeussere richtiger gewürdigt. Auch ist man einstimmigerüber 
den Ort, welchen der Parmenides im Cyclus einzunehmen hat. 
Stallbaum, Herman, Susemihl und Zeller harmoniren darin, dass 
sie ihn nach dem Theätet, Sophist und Politikos, vor dem Sym- 
posium und Phädon entstanden sein lassen. Wenn aber auch 


7) Cfr. Parm. 135b, c, d. Es ist auch nicht ein Grund denkbar, wa- 
rum Platon, der ja die Feile und das Ausbessern an seinen Arbeiten nicht 
scheute und schon seines Studiums und der eignen Lectüre wegen es that 
(Phädros 276d: N0IN0eraı Iewpmv Aöyovs yvoußvous anekovs), ein 
nach Schleiermachers Urtheil bedeutendes Gespräch so mangelhaft und un- 
vollendet sollte gelassen haben, zumal es in so früher Zeit entstanden war, 
noch wenn einmal die jugendliche Arbeit aus Leichtsion oder, wie es von 
Zenons Schrift im Parmenides heisst, durch Eotwendung in den Handel ge- 
bracht worden wäre, warum Platon nicht durch eine verbesserte Ausgabe 
jenes Exemplar verdrängt, warum dann von dieser letzten Ausgabe kein 
Exemplar sich erhalten haben sollte. Dass der Critias unvollendet geblie- 
ben ist, hat einen andern Grand. Vergleiche Anm. 10. 
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Hoffnung vorhanden ist, dass das Gespräch diesen Platz nicht 
verlieren wird, so hat sich doch über den Inhalt und Zweck des- 
selben keine Ansicht allgemeine Geltung verschaffen können. 
Man schwankt zwischen einer etwas modificirten Annahme, dass 
das Gespräch ein Kunststück zenonischer Trugschlüsse sei, trotz 
der Warnung des Autors, und jener Ansicht, die darin den ver- 
sprochenen Philosophen erkannt hat. Die letztere Ansicht hat 
für sich die Würdigung des Gesprächs durch Hegel; auch spricht 
Schleiermachers Schätzung des Inhalts und der ernsten Absicht 
des Verfassers für diese Auffassung, wenn man nunmehr von sei- 
nem Irrthum absieht.®) Es sprechen ferner die Hindeutungen 
Platons im Theätet, Sophist, Politikos für diese Annahme, wor- 
auf.deren Vertreter, Zeller, verweist.?) Allein dieser Gelehrte 


8) Platon will nach Schleiermacher keine Widerlegung von Sokrates 
Ansicht, noch eine über die eleatische Philosophie hinausgehende Selbst- 
widerlegung des Parmenides. Wenn wir hierin nach den Andeutungen des 
ersten Theils vom Parmenides nur beistimmen können, so dürfen wir die 
Stelle im Theätet, 183e — 184b, auch nicht mehr als Zurückbeziehung 
und Entschuldigung eines Fehlers und einer Versündigung am grossen 
Meister der Eleaten fassen. Sokrates äussert dort: a) „Ich kam jung mit 
dem Parmenides zusammen; b) er ist mir seinem Charakter nach «idoios; 
c) er ist von gewaltiger Schärfe; d) ich fürchte den Einen mehr, als seine 
Schule; e) er besitzt eine grossartige Tiefe, zavranacı yervaiov BaFos; 
f) seinen Gedanken zu folgen ist schwer; g) eine Untersuchung über ihn 
würde von jener &rrıornuns sı&gı abführen; h) eine beiläufige Behandlung 
seiner Philosophie ist unthunlich, seiner nicht würdig; i) eine genügende 
würde die Frage, was Wissenschaft sei, zu einer untergeordneten herab- 
drücken und ganz verschwinden machen”. Es ist dies offenbar ein Hinwei- 
sen auf eine spätere, eingehende Behandlung des Philosophen und zugleich 
eine Andeutung, dass der Theätet eine vorläufige propädeutische Bezie- 
hung zum Parmenides habe und dass die Parmenideische Philosophie nicht, 
gleich den andern Systemen, zurückgewiesen werden könne, vielmehr zur 
Sokratischen Lehre von der Idee des Guten und dem Wissen in Beziehung 
stehe und vielleicht damit zu vereinigen sei. 

Ueber Hegels Würdigung dieses Gesprächs vergleiche seine Werke 
Bd. III, S. 43, 102; Bd. XIV, S. 240. Der Grund dieser Würdigung ist 
nicht recht klar. War Platons Parmenides für Hegel Quelle und Schule? 
Merkwürdig ist, dass die Schüler Hegels dem Parmenides eine geringere 
Bedeutung beilegen, als jener. Der Versuch von Th. C. Schmidt (Platons 
Parmenides als dialectisches Kunststück dargestellt. Berlin 1821), den 
Parmenides dahin zu erklären, dass er die Identität und Nichtidentität des 
Seins und Nichtseins, überhaupt nur die ersten Kategorien von Hegels Lo- 

gik zum Resultat habe, ist kein gelungener, weil er eben über die Bedeu- 
tung jener Kategorien und des Widerspruchs, des Setzens und Aufgeho- 
benseins so im Unklaren ist, wie über die Einheit einer Idee und ihr Theil- 
haben an andern, wie ihr Ansich und ihr Anderssein bei Platon. 

9) Ausser der eben besprochenen Stelle im Theätet besonders Sophist 
217a. Wenn nach der letzten Stelle der Philosoph auf den Politikos folgen 


hat seine Annahme selbst wieder aufgegeben und meint, der ei- 
gentliche Philosoph sei entweder verloren gegangen oder gar nicht 
ausgearbeitet worden. Diese von vielen angenommene Hypothese 
ist doch nur reine Vermuthung ohne einen Grund der Wahr- 
scheinlichkeit.10) Eher wäre die Ueberlieferung in den Schulen, 


sollte und jene drei Gespräche demnach auf ihn angelegt waren, so lassen 
die wiederholten Hindeutungen auf den Parmenides von Anfang an vermu- 
then, dass wir in ihm auch den Philosophen wirklich haben sollten (Sophist 
244e.). Auch können wir Andeutungen finden, worin das Besondere und 
Eigenthümliche jenes Dialogs, des Philosophos, bestehen solle und werde 
(Sophist 230 — 231e). Man frägt an dieser Stelle im Sophisten, wer jener 
yEveı yeyvalos Coyıorns anders sei, als der Philosoph, den Platon warnt 
mit den eigentlichen Sopbisten zu vergleichen? Wenn aber der Parmeni- 
des nun beweist — und dies ist Eine Seite des Resultats — dass alles, 
was wird, gar nicht sein kann, weder ausser uns, noch in uns, wenn nicht 
das „Eins” ist, so widerlegt er und zerstört er allen Wahn, der ein Wis- 
sen zu sein sich dünkt und sich einer unerschütterlichen Gewissheit bin- 
giebt, ohne sich zu der Frage erheben zu können, was das benannte, wahr- 
genommene und vorgestellte Ding eigentlich ist, was das „Eins’’ des Dings 
ist, welches jeder doch, wenn er spricht, schon voraussetzt, obgleich er es 
rein an sich nicht denken kann, weil ihm nur die Welt oder eine Welt als 
Gegenstand der Erfahrung d. i. als Gegenstand der sinnlichen Erfahrung, 
des Sehens, Betastens u. 3. w. nicht als Gegenstand des Denkens und ver- 
nunftgemässen Begreifens existirt, er dem nur Denkbaren kein wirkliches 
Sein au sich einräumt. Man darf übrigens zweifeln, ob Platon an dieser 
Stelle mehr diese Eine Seite seines Parmenides oder den älteren und alten 
Sokrates vor Augen hat (Cfr Anm. 2.). Beide sind die echten grossartigen 
Sophisten und die echten Philosophen. 

10) Diese Hypothese ist durchaus keine glückliche. Wie ist es denk- 
bar, dass Platon ein solches Werk und zwar ein rein speculatives, wozu 
keine Studien, wie zum Timäos, erforderlich waren, ein Werk, von wel- 
chem viele geheime, mystische Aufklärungen über Platons Lehre von der 
Gottheit, der Seele, den Zahlen, der Idee des Guteu erwarten, unvollendet 
lassen konnte, wenn er auch unterbrochen wurde, oder wenn es vollendet 
wurde, dass es vor allen verloren gehen konnte? Dass der Kritias nicht 
vollendet wurde, erklärt sich einmal dadurch, dass er im Alter entworfen 
wurde, aber noch besser dadurch, dass er eigentlich ein Entwurf zu einer 
Philosophie der Geschichte ist, wie Platon deutlich zu erkennen giebt. 
Ebenso deutlich klagt er aber auch, dass die Hellenen keine zuverlässige 
historische Erfahrung haben in jenem Sinn, wie es im Timäos und Kritias 
verlangt wird, wonach die Geschichte die Idee seines Staats in Bewegung 
zeigen sollte. Die Griechischen Erinnerungen vom Uebergang des ur- 
sprünglichen Königthams in Aristokratie und so weiter bis zur Tyrannis 
genügten wohl, um jenen classischen Bildern vom Lauf der menschlichen 
Dinge, wie sie im Staat gezeichnet sind, einen Körper zu geben. Jetzt 
klagt er aber über die ewigen Kinder, die keine Geschichte aufgezeichnet 
hätten; die egyptischen Sagen und Aufzeichnungen lassen ihn in Stich oder 
genügen nicht; denn er möchte eine Philosophie der wirklichen und wahren 
Geschichte, keine Erdichtung und apriorische Construction geben; darum 
übergiebt er dem Staatsmann Kritias das Wort, wie in der Naturphiloso- 
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welche im Parmenides die Lehre von Gott, der Weise und dem 
Wesen der Schöpfung, zwar in ihrer iheosophischen Weise, su- 
chen, ein Zeugniss für die grosse Bedeutung des Parmenides in 


phie dem der physischen Bewegung kundigen Timäos. Der Kritias sollte 
die Entwicklung und Bewegung der Ideen, die im Staat theoretisch erörtert 
und begriffen werden, in der Geschichte nachweisen, als der Mächte (Jdv- 
v&ucıs), welche die moralische Welt in Wahrheit beherrschen, der Ge- 
schichtsbewegung zu Grunde liegen, wie die Stereometrie, die Kegelschaitte 
der Bewegung der Gestirne. 

Aehnlich bemerkt Susemihl (Neue Jhb. f. Philol. u. Pädag. 1859. S. 
566. Cfr. 1855. S. 380, 384) gegen Theod. Bach (meletemata Platonica, 
Wratislaviae 1859 Lindner.): „‚Kritias wollte wahre Geschichte erzählen 
u.s.w.” Dagegen darf nicht zugegeben werden, dass ein Gespräch Her- 
mokrates existirt habe oder auch nur beabsichtigt gewesen sei. Ein gülti- 
ger historischer Grund zu solcher Annahme fehlt; ein Fragment dieses Ge- 
sprächs giebt es nicht. Jene Aeusserung des Sokrates Crit. 108a.: x«i 
zo0s y’ Erı Teltow dıdoodw x. T.«. ist keine Verheissung und Hinweisung 
auf ein Gespräch, sondern eine scherzhafte, an eine sprichwörtliche Re- 
densart erinnernde Wendung des Verfassers bei jener wiederholten Klage 
über die Schwierigkeit des Themas, wo der Philosoph, wie auch im Timäos, 
nicht auf dem reinen Gebiet der Dialectik sich bewegt. 

Endlich kann der Inhalt des Gesprächs, das doch ein wichtiges und 
bedeutendes gewesen sein soll, gar nicht mit einiger Bestimmtheit angege- 
ben werden. Nach Susemihl, welcher die positivste Angabe aufstellt und 
festhält, soll oder sollte das Gespräch Platons Staatsideal in der Zukunft 
modificirt darstellen. Dagegen ist erstlich zu bemerken, dass der Kritias, 
nach Tim. 19e, 20a, schon offenbaren sollte, wie die Menschen bei einer 
ähnlichen Einrichtung, wie jene in seinem Staat ist, denken, sprechen und 
handeln würden und gehandelt hätten. Ferner ist durchaus festzuhalten, 
dass Platon in seinem Staat nicht ein Bild von einem unmöglichen Ideal, 
sondern seine wirkliche philosophische Lehre von der Idee des Staats, als 
der menschlichen Gemeinde, uad von ihrer Verwirklichung ia diesem Leben, 
sowie von der Idee des Staats im Individuum, d. i. der Moral und ihrer 
möglichen Realisirung in der zeitlichen Existenz als Lehre für alle Zukunft 
und alle Verhältnisse, wenn auch mit den griechischen Staatsbildern vor 
Augen, niedergelegt hat. Vergleiche K. Fr. Hermann in: gesammelte Ab- 
haudlungen Göttingen 1849 S. 132 ff., über: die historischen Elemente des 
Platonischen Staatsideals. Von der andern Seite hat Zeller ia: Sybels 
hist. Zeitschr. 1859, 1. Jahrg., Heft 1, S. 109 f., nachgewiesen, welche Ana- 
logien das Platonische Ideal mit dem Staat des Mittelalters biete, mit den 
Ständen, der Priesterschaft und ihrer Stellung im Staatsleben. Doch ist ein 
Vergleich mit dem christlichen Staat der Gegenwart, mit dem wissenschaft- 
lich und philosopbisch gebildeten Beamtenstand, dem Wehr- und Nührstand 
zutreffender, überhaupt aber die innere Aslınlichkeit grösser, als jene 
äusserliche. Was der Idee nach bei Platon der Staat ist, sein und leisten 
soll, das erstrebt jeder christliche Staat gegeawärtig oder behauptet wenig- 
stens es zu erzielen; was Platon für seine Jugend und die erwachsene 
Mehrbeit von dem Religionsunterricht wünscht, das leistet unsere Schule 
und Rirche, wenn wir nur den Einen Gesichtspunkt im Auge behalten; 
was ihm fromme philosophische Dichter für den Unterricht ersianen sollen, 


— 1 — 


der ursprünglichen Schule. Um jene Hypothese aber zu wider- 
legen, ist es nöthig, dass nachgewiesen werde, dass wir im Par- 
menides wirklich den forschenden speculativen Denker und Phi- 
iosophen haben, der die Idee zu ergründen und klar ihr Wesen 
zu demonstriren trachtet 1), dass wir die reine Begründung der 


besitzen wir im alten und neuen Testament; was ihm die Erziehung für die 
Bildung tüchtiger, philosophischer Leiter und Führer jeder Art im Staat 
leisten soll, leisten unsere wissenschaftlichen Bildungsanstalten. Endlich 
finden wir eine grosse Analogie zwischen Platons Staat und der Staats- 
und Rechtslehre unsers Philosopben, des Professor Stahl in sehr vielen 
Punkten, auf welche wir öfters zurückkommen werden, während sie in 
andern Punkten weit von einander abgehen. Nach Professor Stabi sollte 
das „objektive Ethos” mit der Moral und Sittlichkeit zusammenfallen ; aber 
in dieser Welt ist es nicht möglich; darum müssen die Institationen und 
das positive Recht im Staat herrschen, weil sie da sind und bestehen, nicht 
zunächst, weil sie der Idee entsprechen und die Sittlichkeit des Indivi- 
duums und Volks am meisten fördern und ein lebendiger Ausdruck des im 
Volk und der gesetzgebenden Obrigkeit herrschenden Bewusstseins und 
Strebeas nach dem Guten sind. Dem Hellenen ist eine feste Staatseinrich- 
tung, wie feste positive Satzungen, geschriebene und ungeschriebene, 
nothwendig als einzig mögliche Aeusserung sittlichen Lebens und Charak- 
ters, nöthig als einzige Mittel zur Wiedererinnerung an die Ideen, aber 
sie haben doch eben zunächst an sich nur Werth als endliche vergängliche 
Erscheinungen der Idee, also insofern sie von der Sittlichkeit des Indivi- 
duums und Volks getragen.werden und sind dann nur gut, gottgefällig und 
wahr, nicht Trug und Schein. Platon selbst behauptet im Staat wiederholt, 
ein gültiges System über den inwendigen Staat im Menschen, seine Haupt- 
theile und Tugenden, wie üher den äusseren Staat, seine wesentliche or- 
ganische Gliederung gemäss seiner Idee, seiner Aufgabe und der mensch- 
lieben Natur von wissenschaftlichem Werth aufgestellt zu haben. Dem ge- 
genüber muss man Susemihl fragen, worin das Neue in dem projectirten 
Hermokrates bestanden haben soll, wenn es nicht rein Philosophisches, noch 
Historisches, noch auf die Staats- und Rechtsverhältnisse der Gegenwart 
Bezügliches, wie die Gesetze, war? Es bleibt nichts übrig, als eine reine 
Erdichtung von andern politischen Zuständen in der wirklichen Welt; dena 
an eine nochmalige wissenschaftliche Bearbeitung der Staatsidee, wie die 
verschiedene Behandlung des Begriffs der Liebe im Phädros, Lysias und 
Symposium, ist nicht zu denken und denkt auch Susemihl nicht. Dichten 
aber zur müssigen Selbstunterbaltung ist nach Platon ein verwerfliches 
Tbun ; seine Mythen haben immer eine Beziehung auf den rein wissenschaft- 
lichen Tbeil, entweder einen didactischen oder sittlich - pädagogischen 
Zweck; der Hermokrates würde keinen Zweck gehabt haben. Abgesehen 
von allen andern Unmöglichkeiten, verweisen wir auf Platons eigne Worte, 
rep. 379, wo er reines Dichten entschieden von sich weist. 

11) Schleiermacher findet im Phädon und Symposium den versproche- 
nen Philosophen, der dem Platon nach zwei Seiten auseinander gegangen 
sei. Sprachlich hindert nun, wie wir gesehen haben, nichts, den Parınenides 
mit diesen Gesprächen zu verbinden, da er dieselbe künstlerische Reife 
und die dramatische Fertigkeit der Darstellung verräth. Es fragt sich aber, 
ob eine Schilderung des Philosophen nach Platonischer Ansicht von vorn- 
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Ideen und ihres Verhältnisses zu einander und des Wesens ihrer 
apriorischen, nothwendigen Vereinigung in einem wissenschaft- 
lichen Ganzen haben und wenn man dieses Gespräch übergeht, 
nur in Missverständnisse verfällt, wie jene, dass die Ideen nur 
das Allgemeine, die Gattungsbegriffe als hypostasirte Wesensein- 
heiten seien, dass sie Zahlen und mit den pythagoräischen Zah- 
len ihrem Ursprung nach verwandt und eng verbunden seien, 
dass Platon in seiner späteren Lebenszeit immer pythagoräischer 
geworden sei. Ob nun der Nachweis möglich ist, kann nur eine 
eingehende Analyse des Parmenides zeigen; dass aber noch kei- 
ner mit seiner Erklärung durchgedrungen ist und das Schwanken 
des Urtheils bei einem und demselben Ausleger zeigt, dass die 
Frage nach dem letzten Zweck des Parmenides noch eine offene 
ist. Dies darf sie aber nicht bleiben, wenn man zu einem festen 
Verständniss des Platonischen Systems gelangen will, da es ein 
zweiter Grundpfeiler des Gebäudes ist, worin der Phädros der er- 
ste.1?) 


berein nicht eben in drei Theile zerfallen musste, das Gespräch, welches 
den forschenden Denker und Dialektiker darstellte, jenes, welches den von 
der philosophischen Liebe und Sehnsucht, die Idee im Lehen zu verwirkli- 
chen, ergriffenen Philosophen schilderte, endlich jenes, welches die philo- 
sophische Sehnsucht nach dem Schauen des Wahren und Guten über allem 
Werden und die Bereitung der Seele für das reine Sein ausser der zeitli- 
chen Erscheinung veranschaulichte. Dies würde eine Trilogie, Parmenides, 
Symposium,- Phädon, als Gesammtdarstellung des Philosophen ergeben. 
Dass wir hierbei von dem Grundgedanken der Platonischen Philosophie, 
ihrem ausgesprochenen Wesen und Ziel ausgehen, wird sich nachher zei- 
gen. Cfr. & 14. 

12) Wir können die Auffassung Zellers nicht für richtig halten, dass 
die Ideen das Allgemeine seien, die Gattungsbegriffe als hypostasirte Wesen- 
heiten ausser Gott, wie ausser der Welt, ohne in etwas zu sein, weder in 
einem denkenden Geist, noch in einem etwas als Form oder „Vermögen,” 
duyauıs, noch in diesem werdenden Ding. Eine derartige Hypostasirang 
weist Platon als sich widersprechend zurück, wenn er dem Vergleich der 
Idee mit dem Tag, welcher in allen wäre und über allen, ironisch jenen 
mit dem Segel gegenüberstellt und wenn er weiter ausführt, wie eine solche 
Hypostasirung eben zu einem. unmöglichen Regress ins Unendliche, nie zu 
Einer obersten Einheit und Einem Anfang (&oxn) führe, (Parm. 130c, 131b, 
132 a,b,c. 133d,e.) nie zu einer Totalität führe, es mithin mit der Forde- 
rung reiner systematischer Wissenschaft nicht harmonire. 

Die Ideenwelt ist nach Platon keine Mittelwelt hypostasirter Wesen- 
heit ausser dieser zeitlichen Welt, die zugleich vor und ausser Gott und 
von ibm nicht als ihrer &oyn beherrscht wäre. Zu den citirten Stellen 
des Parmenides vergleiche man, was Platon über die sittlichen Ideen als 
die im erscheinenden Staat waltenden und formenden Mächte, rep. 435, sagt. 
Die Ideen der Gerechtigkeit, Tapferkeit, wie sie im bewegenden Geist der 
Völker und Individuen mit Gottes Hülfe lebendig seien, seien die alria:; 
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Der Verfasser hat geglaubt zur Lösung dieser Frage und 
zur Rettung von Schleiermachers Ansicht über den Phädros und 
Platons Entwicklung beitragen zu können, indem er Platons Be- 


eine Vorstellung von einer Wirkung der Staatsidee als hypostasirter We- 
senheit ausser den Geistern sei lächerlich. Die Idee vom Staat im mensch- 
lichen Geist sei kein von der Erfahrung abgeleitetes, zufälliges und will- 
kübrliches Bild, sondern ein mitgegebenes, wahres und nothwendiges, aus 
dem Himmel stammendes und an dem im Himmel aufgesteckten ‚, Eins” 
und Urbild Theil habendes, weiches sich im erscheinenden Staat manifestire 
und diesen dem Urbild ähnlich mache. Cfr. rep. 592. 

Nach Parmenides, 134a — 135, ist der Grund zur Annahme von Ideen 
einmal, dass, wenn sie nicht realiter und objectiv in den werdenden Dingen, 
wie in dem diese Erscheinungen aufnehmenden und selbstthätig begreifen- 
den Ich in Wahrheit sind, diese Welt keine Wahrheit haben kann, nur ein 
&zsı00V und leerer Schein und des Menschen Erkenntniss und Wahrneh- 
mung Täuschung wäre, die Welt, ausser Gott seiend, keine Erkenntniss 
von ihm haben, keine Offenbarung” von ihm sein, noch von ihm herrühren 
könnte, dass der allwissende und allmächtige Gott keine Erkenntniss von 
den Erscheinungen dieser Welt, dem unveruünftigen, begrifflosen arzeıpor, 
noch von den Menschen, noch eine Herrschaft über sie haben könnte, so 
wenig wie die Menschen eine Herrschaft über Gott und die ewige geistige 
Welt haben. Die Annahme der Ideen ist nöthig, damit wir dieser Welt 
uad unserm Wissen die Wahrheit nicht rauben. Die Ideen sind über dieser 
Welt rein durch das Wesen, die Idee des Guten (Rep. 506; Tim. 27d — 
29); wie sie als goyxai dieser physischen Erscheinung, dieses Wassers u. s. 
w. in und durch Gott sind, vermisst Platon sich nie, wie etwa die theoso- 
phischen Neuplatoniker, angeben zu wollen, so wenig als er das reine Le- 
ben in der „wahren Welt oben” zu bestimmen wagt. Tim. d3d,e: ras dE 
14 ToUTwv Apyas avmdEev Jeös oidE zul aydomy ös av dxelvo plilos y. 
Ob der Mensch nach dem Tode zur reinen Anschauung Gottes und der Ideen 
gelangen wird, hängt, sowie seine mögliche sittliche Vervollkommnung und 
Seligkeit, nach Platon von Gottes Liebe und Willen ab und von seiner r«- 
Eis xai einagufvn. Aber wie ihm dieses Leben am wahren Theil hat, wie 
man in dieser Welt den wahren Gott, den Schöpfer und Vater von Allem, 
doch finden kann, so hat auch diese Welt an den Ideen Theil und ist nur 
in soweit wirklich. Die weitere Ausführung erst $ 1, 2, und 3. 

Zeller behauptet ferner, dass die einzelne Seele von Platon nicht als 
Idee aufgefasst werde; es widerspricht aber diese Behauptung direct den 
Worten Platons, Theät. 184c, 175c. Nach Platon ist jede Idee „Eins,” von 
bestimmtem Namen, eia Bleibendes, das nicht anderes ist, als es selbst, ge- 
gen alle anderen Ideen an sich begränzt ist. Aber eine Idee bat an andern 
auch Theil, befasst sie in sich als Merkmale, Theile und Momente: so ist 
Werden ein Sein und doch auch anderes; das Leben der Menschenseele ist 
ein Bewegen und Bewegtwerden, ein Werden, ein Sein; ein höheres ‚„‚Ver- 
mögen an sich’ hat Theil an vielen andern Vermögen; die höchste Idee 
umfasst alle wahren Ideen und ist ihr Grund. 

Andererseits muss die Idee jo die Erscheinung treten, insofern das 
Andere, d. b. das Werdende und «1909, an ihr Theil nimmt und in jedem 
„detzt”, „Plötzlich”, ihr ähnlich und mit ihr „dasselbe” ist; sonst wäre 
die Erscheinung ein Nichts. 
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merkungen über seine Entwicklung, wie über die Entstehung und 
Forthildung der Philosophie im Subject überhaupt zusammen- 


Nun ist es richtig, dass Platon eine Idee „Mensch an sich” annimmt, 
ein „Eins’’, welches selbst Vieles in sich begreift, viele Vermögen und 
Theile besitzt, aber nicht blosses &$po:oum dieser, sondern ihr „Eins” 
ist, worunter wir immerdar dasselbe Bestimmte denken. Dieses „Eins” 
ist ein Wahres und Nothwendiges, immer dasselbe seiend und bleibend, 
darum ein Gegenstand des Denkens und darum der Mensch Gegenstand der 
Erkenntniss und der Wissenschaft; es ist rein nur von Gott dem Vater und 
Schöpfer, noınrns, „geschaut” und vor ihm. Ferner ist jeder gewordene 
erscheinende Mensch nur dadurch, dass er an jenem Urbild Gottes Theil 
bekommt und die Idee in sich entwickelt und zu ihr wird. 

Platons Lehre vom Menschen ist aber hiermit nicht erschöpft. Nach 
Platon ist jeder Mensch eine besondere Schöpfung Gottes: es giebt einen 
„Sokrates’” an sich, der in der Erscheinung zu dem wird, was er seiner 
Idee nach ist und werden kann und soll; ohne die Idee würde auch die Er- 
scheinung des „Sokrates” keinen Grund (airia, aexn) haben und Täu- 
schung sein. Das Merkmal der Idee, dass sie „Eins” ist, gilt von jeder 
Seele; jede ist an sich „Eins” und auch ist keine Seele mehr Seele, als 
eine andere (Phädon 93,b.). Gäbe es nur eine allgemeine Idee „Mensch an 
sich’’, nur einen Gattungsbegriff wirkend in dem Werdeu, so dass die Ein- 
zelseele nur deren Erscheinung und Manifestation wäre, wie dieses, jenes 
Wasser Wirkung des Wassers an sich (?de«, &oyn, duveuıs), dann liesse 
sich von den Seelen sagen, eine sei etwa mehr Seele, eine andere weniger 
und der Einzelseele käme nicht zu, persönlich und apyn zu sein. Die 
Verschiedenheit der Gaben aber veranlasst Platon nicht, dea einen Men- 
schen für einen höheren Grad der Annäberung an die Idee, als einen andern 
zu halten; er kämpft im Phädon an der citirten Stelle gegen diese Ansicht, 
wie er ja allen Menschen stets mit Bestimmtheit von Nutur dasselbe Be- 
wusstsein des Guten und Bösen beilegt. Alle Menschen sind gleicher Weise 
Seelen, des Guten sich bewusst, gleich vernünftig, vom &owg des Guten und 
Schönen belebt, jede Seele ist „Eine’, ein Individuum, eine Person, nicht 
zusammengesetzt, als nur inwiefern eine Jdee an andern Theil hat. Hieraus 
folgt die Lehre vom individuellen Beruf, von dem freien Willen und der 
Möglichkeit des moralischen Uebels und Guts, endlich die Lehre von der 
Unsterblichkeit. Wir kommen nachher hierauf zurück und werden dann die 
belegenden Stellen aus Platon vollständiger anführen. 

Was Zeller ferner gegen Ritter, über Phädon, 102,b, 103-— 106, sagt, 
ist ein Missverständniss. Platon nimmt auch ein Feuer an sich an und hat 
dieses nicht an der Wärme an sich Theil, ohne die Wärme an sich zu sein? 
So hat auch die „Seele an sich”, ihre Idee und „Einbeit”, Theil an dem 
„Leben an sich”, da sie ja allein Selbstbewegung und «&pyn ist und hier 
ein am „reinen Leben” theilneumendes Leben führt. Uebrigens ist die Idee 
des Lebens nicht die höchste, an der sie Theil hat, sondern das ist die Idee 
des Guten, wonach in der Seele ein Heiov ist, dieses die wahre &eyn ist, 
gut und mit dem Lieben, Wollen, Wissen und Vermögen des Guten und 
Schönen begabt ist und daraus wird auch der letzte Beweis der Unsterb- 
- lichkeit abgeleitet (Rep. 610, 611. Phädon 63b— 69a). Vergleiche Zeller 
Philos. d. Griechen, Theil II, 420. Den ausführlichen Beweis für unsere 
Auffassung werden wir später liefern. 
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stellte, dazu die indirecten Andeutungen in den Schilderungen 
der Personen und Charaktere analysirte und ähnlich die directen 
und indirecten Angaben über das Wesen, Ziel, die Möglichkeit 
der speculativen Philosophie und ihren Mangel behandelte. Das 
Resultat ist der folgende Versuch, die Principien der wabren Er- 
ziehung nach Platon und seine Ansicht über die Natur der mensch- 
lichen Entwicklung in ihrem systematischen Zusammenhang und 
mit besonderer Beziehung auf die oben erwähnten Fragen zu ent- 
wickeln. Es wird vielleicht nicht durchaus Vollständigkeit erzielt 
worden sein, da oft einzelne Andeutungen so unscheinbar mit 
einer Frage, die nicht grade zur Lehre der Erziehung in Bezie- 
hung zu stehen scheint, verwebt oder hinter einzelnen Charakter- 
zügen versteckt sind, dass man sie leicht nicht entdeckt oder 
schwer von jener Frage trennt; im Ganzen glaubt der Verfasser 
nichts Wesentliches übersehen zu haben und mehrere neue Ge- 
sichtspunkte, die auch ein neues Licht auf Platon und seine phi- 
losophische Bedeutung werfen, auf diesem Wege gewonnen zu 
haben. 

Ob nun dies wirklich der Fall ist und ob diese Section der 
Platonischen Gespräche eine richtigere Einsicht in den Organis- 
mos mancher gewährt, bleibe dem Urtheil des kundigen Lesers 
anheimgegeben. Eine Section ist diese Schrift zu nennen, wie 
jeder Versuch, nach unserm Schematismos eine einzelne Disci- 
plin oder ein ganzes System darzustellen; solche Sectionen tödten 
daher, machen leicht die Platonische Lehre in solcher Form un- 
verständlicher, als sie in der ursprünglichen Form sind, können 
daher das Studium der Gespräche selbst nicht ersetzen, aber wie 
eine derartige Arbeit, die ja eine selbständige Reproduction ist, 
dem Einzelnen zum Verständniss Platons durchaus nicht erspart 
werden kann, so scheint sie auch zum allgemeinen Verständniss 
Platons eben so nothwendig, als jene historisch-genetischen Ent- 
wicklungen der Platonischen Philosophie am Faden der einzelnen 
Gespräche, ja diese Entwicklungen eben zu ergänzen. 
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8.1. 
Das Gute als Princip des menschlichen Strebens. 


Das Bewegungsprincip der Welt, die Weltseele kennt kei- 
nen Irrthum und kein Böses. *) Was sie thut und erzeugt, ist 
gut und schön. ®) Zwar sind ihre Producte mangelhaft, °) aber 
der Grund davon liegt nicht in der Materie, ihrem Mittel für die 
Darstellung ihrer Ideen; @) denn diese erscheinende Materie, wel- 
che den Körper der Weltseele bildet, ist selbst von Gott nach dem 
Urbild erschaffen und an diesem theilhabend und ähnlich ist sie . 
für sich gut und vollkommen zweckmässig, mit der dvvauıg, 
jede Form anzunehmen, versehen. °®) Auch liegt die Ursache 


a) Tim. 37,d, e: do&aı zul zloreıs ylyvovre. Beßaıoı xad dimFeis" 
vous Enıoıyun Te BE dvayans anoreleitan. 

b) Heley aoynv Nokaro anavorov zul Eupgovos Blov nroös Töw 
Ovunavra x400v0V.... UNO ToU Kplorou dolorn yevoulyn... Aoyıouod 
JE nerlyovca za) aouovlas TaVv vonrov del te övrwv: Tim. 36e, 37a. 
— novra Ev aürh zul Up’ alrov Ta0yoV zul dowv... adrö Kürg Too- 
nv ınv Eavrod pIloıy nag£yov: Tim. 33,d. 

ec) Tim.41,b,c: dv’ Zuov raüra yervoueva za) Blov ueraoyüvra Jeois 
loaboır’ av‘ Tv’ ovv Iynta ren x.t.o. Cfr. Polit. 273, cf. 

d) Tim. 39,e, 40,a: roıwUras zar Tooavres (tdEas) dıevongn deiv zer 
Tode oyeiv. — 34, c: yev&ocı za) Koeri rgoTegav zul ngEeOBureoev 1yu- 
xnv owuaros. — 43,0: „Die vier Elemente werden aus ihrem Körper zur 
Bildung des Menschen entlehat”. — 46,d,e: „Dieselben sind ouuueral- 
tıa”. — 48,a: „Das den Elementen zu Grunde liegende Substrat, avayxn, 
wird vom voüs Uno nreıdoüs £ugpoovos bewegt, r@v yıyvou£vav za 
nAsiore (!) Ent vo Beirıorov &yeıy”. Hierin und in dem Mangel, der in 
der vorigen Anm. angedeutet ist, liegt der Grund der Missgeburt. 

e) „Diese Materie ist gewesen, ehe dieser geordnete Weltkörper, ov- 
gevos, xöouos, wurde, (Tim. 52d,e.); ist U nagsoxeuaouevoy, weil &- 
uooyov 0V Exelvuy ancowv ray Idewv, 00us uelisı dEyEeoIaı ogEr, 
(50d,e.); hat wooypn» ovdeulav nor ouder) twy elaıoyıwv Öuolev em- 
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nicht im Wesen der Weltseele für sich, sondern darin, dass diese 
eben eine in dieser Zeit, diesem Raum und „die$er” Materie be- 
wegte, gewordene und werdende ist, dass sie nicht die seiende 
Seele, noch im Besitz der Ideen an sich ist, die ja als die ewigen 
Urbilder und Anschauungen vor Gott, von dem als der Idee und 
Urmacht des Guten, der &oxyrj von Allem, sie gewusst und be- 
herrscht sind, ewig und nothwendig sind und an sich in die Er- 
scheinung zu treten und zu werden nicht vermögen, kurz der 
Grund liegt darin, dass die Weltseele nicht das Gute an sich, Gott 
selbst ist, sondern das in der Zeit thätige Princip der Erzeugung 
und des Werdens mit der Sehnsucht, nach seinem Vermögen die 
ihm gewordene Kenntniss der Ideen zu realisiren. ‚Jenes Mehr- 
Minder” ist der Mangel alles Werdenden, welches es zum reinen 
Sein an sich, so lange und sofern es wird, nie bringt. Ein wei- 
terer Irrthum wohnt nicht in der Natur; ihre Bewegung ist eine 
feste, nach bleibenden Gesetzen, derselben Zahl, demselben Mass 
und auf dieselbe richtige Mitte hin. f) Ebenso verhält es sich mit 
den Erzeugnissen der Natur. Ein gewordenes Thier ist ein Ab- 
bild, enthält die Idee in sich, ist Eins, mit Einern Vermögen, Einer 
richtigen Thätigkeit, Einem Werk und Ziel, von dem es nicht 
weiter abirrt, als ein Werdendes überhaupt, 8) etwa wie ein ge- 
machter wirklicher Stahl mehr oder weniger , heute besser, nach 
einiger Zeit weniger seinem Zweck entspricht, welcher von dem 
erkannt wird, der ım Besitz der Kenntniss des ‚‚Stuhls an sich” 


pfangen, (50c); sie bleibt dasselbe, geht aus ihrer pvoıs und duvauıs, alle 
Gestalten und Forfnen dieser Welt zu empfangen und gebären, sie zu er- 
nähren, nicht heraus, (50 b,c, 49a); es ist ein «opatov Eidos Tı zei Kuop- 
yov, nuvdsyks, ueralaußavoy (!) dt anogortara ann Toü vontou”. Ver- 
gleiche hierzu Phädon 109e, (os aAn9ws ya), Tim. 30,c (x00u0s vontos), 
rep. 517 (TOnos vontös, vonrov y£vos), Phileb.66,a, (n aidıos yvoıs) und 
Einl. Aum. 5. 

f) Ueber die Natur der Weltseele vergl. noch Tim. 28 — 29,b; 30a 
—d; 33— 35; 38a,b,c. „Diese Welt ist erschaffenes Abbild der ewigen, 
in der Zeit, die mit ihr zu Grunde gehen müsste, in dieser endlichen Ma- 
terie, die mit diesem Raum ist.’ Ueber die Producte der Weltseele vergl. 
Tim. 41,b,c; besonders 69,c,d, wo das „Ivntöv gone und IynTov ıpyuyns 
@Alo &idos durch die Welt und Gestirne erzeugt wird”. Diese xar& vouov 
Heof schaffen vonoavrss nv roü naroös takıy (Tim. 43,a) und uıuov- 
pevor ıny duvauıy (Tim. 41,c). 

Ueber das Wissen der Weltseele vergl. Tim. 37 ; über die feste, gleich- 
bleibende Bewegung Tim. 47,c,d, und 90,d,e: ras Tov navrös apuovias 
TE a) NEPIPODRS. 

g) Dem Irren des Menschen wird bei Platon das Bild der nicht fehlen- 
den Natur öfters gegenübergehalten. Vergl. rep. 376, 452. 
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ist. b) Erst beim Menschen tritt der Irrthum in die Welt. Er 
kann sich täuschen über das, was auf ihn einwirkt und Eins für 
ein Anderes halten; er kann abirren von dem, was er soll, wozu 
er das Vermögen hat, der Trieb ihm angeboren und wesentlich 
ist; er kann, was er an sich ist und zu werden sich sehnt, nicht 
wollen und die reale Erkenntniss, das wirkliche Können, nicht 
das Bewusstsein, desselben verlieren. *) Wenn hierdurch bewie- 
sen wird, dass der Mensch nicht ein Erzeugniss bloss der Welt- 
seele sein kann, sondern eine besondere Schöpfung Gottes sein 
muss, da solche Freiheit und ein Widerstreben gegen die Idee 
sonst nicht möglich wäre, so fragt sich vor Allem, wie denn der 
wahre, seiner Idee entsprechende Mensch hier in der Zeit und 
dem Werden richtig handeln und an dem „Einen”, was er soll, 
festhalten kann. 

Richtet er seine Thätigkeit auf das sinnlich Angenehme, so 
verfehlt er sein Ziel; denn „diese” Lust ist ein sich selbst Wider- 
sprechendes. Die Lust kann nur werden in Verbindung mit ih- 
rem Gegentheil, geht in dieses über jeden Augenblick und ist 
nicht festzuhalten: Aber wenn es auch eine reine ungetrübte 
Lust giebt, so würde der Mensch seiner Natur nach sich dieselbe 
nicht wünschen, wenn er sich ihrer nicht bewusst würde und sich 
ihrer erinnerte. Es kann mithin jede Lust, sinnliche und reine, 
nicht das Letzte und Einfache sein, was des Menschen Lebens- 
thätigkeit bestimmt. !) Aber ebenso kann die andere Seite seiner 
Seele nicht die sein, welche das Princip angiebt. Denn richtet 
er seine Thätigkeit aufs Erkennen der Dinge und ihrer wahren 


h) Der „Stuhl an sich” (rep. 597) ist ein Schema der Ideen, wie auch 
die Zahl, ist selbst eine sterbliche Idee, wie die „Drei an sich.” (Phädon 
106, c). Der ‚Stuhl an sich” ist „Eins,” alle gemachten Stühle haben an 
ihm Theil; er kann nicht von einem Künstler gemacht werden; alle gemach- 
ten Stühle entsprechen ihm, als ihrem Zweck, mehr oder weniger, sind 
mehr oder weniger gut und schön. Der „Stuhl an sich” ist für alle Men- 
schen derselbe, ihre Meinung, Wahrnehmung und Benennung desselben ist 
dieselbe; er ist immer nothwendig und derselbe, kann nicht erscheinen, 
entstehen, vergehen, nur gedacht werden, ist darum Gegenstand des Wis- 
sens. Der eine Mensch hat von seinem Wesen und Zweck eine richtigere 
Erkenntniss, als der andere, weiss besser anzugeben, wie man ‚diesen er- 
scheinenden Stuhl” vollkommener, zweckmässiger macht, und hat dieses 
Wissen der Idee a priori in der Seele, nicht aus der Erfahrung und Wahr- 
nehmung einer bestimmten Anzahl Stühle abgeleitet 

k) Cfr. Tim. 42d — 44c, wo die menschliche Seele, wie sie in dieser 
fremden Welt einer chaotischen Bewegung anheimfällt, der Natur (Tim. 
37d,b; Anm. a) gegenübergestellt wird. 

I) Phileb. 20,e, 21,d. 
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Einheiten, so thut er dies nicht schlechthin, um zu wissen, bloss 
des Wissens halber, sondern um eines höhern Zwecks willen; 
Wissen ohne daraus erwachsende Lust würde schon der Mensch 
nicht erstrebenswerth finden. Das Wissen und die Wissenschaf- 
ten sind nicht-der letzte und wahre Zweck der auf sie gerichteten 
Thätigkeiten, sie sind für den höchsten Zweck nur Mittel, wie 
auch die Künste. ”) 

Werke oder Erzeugnisse der menschlichen Thätigkeit kön- 
nen an sich nicht Ziel des menschlichen Strebens sein, weil dies 
nicht ein Ausseres und Fremdes, nicht ein Vergängliches und 
ein Besitz von Fremdem sein kann, sie sind auch bloss Mittel. 
Das letzte Ziel ist das Gute. ”) 

Das menschliche Gute wird vom Menschen erstrebt um sei- 
ner selbst willen. Ihm ist ein Bewusstsein von dem, was er soll, 
mitgegeben, °) ein Vermögen, es zu thun und er geht dabei nicht 
aus sich heraus; denn es ist kein Trachten nach Fremdem, oder 
dem Besitz von Fremdem, sondern ein Streben, das zu werden 
in der Erscheinung, was er in Wahrheit an sich und seiner Idee 
nach ist. Hierauf sind alle Thätigkeiten der Seele, die an sich 
gut ist, bezogen, wie sie in der Welt als „leidende und wirkende” 
am Menschen erscheinen. 

Jene Lust ist nur eine wahrhaft menschliche, die von einem 
Guten entsteht und den Menschen bessert; die äussern Güter 
sind nur erstrebenswerth, wenn sie, auf gute Weise erworben, 
Mittel für den Menschen sind, sein Werk gut zu verrichten. P) 


m) Phil. 20e, 21e: ouderepos 0 Blos... algeros. 

n) Rep. 505; Phil. 22,b: „Das Gute ist das, was der Mensch zuletzt 
erstrebt, das Höchste; er würde sich nie mit dem Schein davon begnügen, 
wie wohl mit dem Schein der Gerechtigkeit in dieser Welt; er will und 
kann sich beim Schein nicht befriedigen; jenes Gute aber. ist ein öxavoy 
xzal r£Aeov; die Wissenschaft des Guten und die gute Lust werden erstrebt.” 

o) Tim. 41,d,e: znv Tou mavrös yvoıy Edeıte vouovs TE Tovs eluap- 
ueyovs einev aureis. (Den Seelen, Tya rois Enreıra ein zaxias Exaoıwv 
avalrıos. 42,d.) 

p) Euthyd. 2804— 282: „Reichthum, gesunde Augen, Tapferkeit sind 
nur ayad«, wenn sie gut gebraucht werden; wenn aber avrwy nyiraı 
duayle, uellw xaxd eivar rwvy Evayıioy.. zıyduveveı. Symp. 206 a: 
oud£ev ye alko Zoriv ou fomoıv avdownoı n To ayadov. 205,8: zınaeı 
yüp ayayay eidaluoves. „Der Egws geht nicht auf den Besitz von Schö- 
nem, sondern ist &ows rjs yerınosws xal Toü Toxov Ev ro xalg. 206,€.” 
Die schöne Thätigkeit und das schöne Product sind zugleich mit der Schön- 
heit des Seins und Verhaltens, der Tugend der Seele, wirken diese, wie 
sie daraus hervorgehen, und bewirken die Glückseligkeit und Befriedigung 
des menschlichen &ows. 
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Alle schönen Werke der Natur und Kunst sind für den Menschen 
nur schön und gut, wenn sie ihn an das menschliche Gute erin- 
nern und bessern, wie jene künstlerische Thätigkeit nur zu loben 
ist, wenn sie ihr Werk auf gute Weise und aus göttlichem Trieb 
zum Guten vollendet; 4) endlich sind die Wissenschaften nur 
gut, wenn sie den Menschen bessern, aus dem Trieb zum Guten 
hervorgehen, ein Gutes zum Gegenstand haben und dieses ihr 
Werk auf gute Weise ausüben. ’) 

Es giebt verschiedene Stufen des Bewusstseins des Guten. 
Die richtige Meinung ist auch ein wahrer Besitz desselben und 
einer, der diesen Besitz in Bezug auf die Tapferkeit hat, handelt 
ohne Furcht vor einem andern Uebel, ohne Neid, Eifersucht, thie- 
rische Leidenschaft tapfer, weil es gut ist; er will eben nur tap- 
fer sein und nicht tapferer, als ein anderer, wie der wahrhaft Ge- 
rechte nicht mehr sein, thun und haben will, als der ‚‚Gleiche”, 
und mit diesem und sich in reiner Harmonie sich befindet. In 
dieser Weise kann der Mensch auf allen Gebieten der Idee ge- 
mäss sein bestimmtes, endliches Werk ausüben, da er an der Er- 
kenntniss des Guten unmittelbar Theil hat, ohne schon Rechen- 
schaft geben zu können und im höhern Sinn sich bewusst zu 
sein. °) Diese bewusste Erkenntniss des Guten und das bewusste, 


q) Symp. 210a,b: „Das in den Werken erscheinende Schöne ist das, 
was anzieht”. 209a: „Aus dem Trieb der Seele, das, womit sie schwan- 
ger ist, zu gebären, gehen die Dichtungen hervor”. 209,a: „Darauf beru- 
hen auch alle künstlerischen und praktischen Thätigkeiten, auch jene der 
Ganppoouvn Te xal diıxauoovvn”. 210,a: 7& Telea zul Enontıxa ist es, 
wv Evexa za) ravra Eorlv, kav rıs ood+Ws wert. 

r) Dies gilt von allen Wissenschaften und Künsten; ohne den richti- 
gen Gebrauch sind sie unnütz:: ‚‚eine Wissenschaft, die unsterblich machen, 
aber damit ein Gutes nicht bewirken oder den guten’ Gebrauch der Un- 
sterblichkeit nicht zeigen könnte, wäre unuütz”. Euthyd. 289, b. Rep. 509: 
„Denn Sein ist nicht das Höchste”. Symp. 211,d: „Das ewige Leben wird 
wegen des Schönen an sich gewünscht; &yrause ro Blov Bıwrov dv- 
$oewrnw. Euthyd. 292,c: ‚Die höchste Wissenschaft, welche alle leiten 
muss und den richtigen (sebrauch lehrt, macht weise, gut und glückselig 
zugleich; O0WpoVg roLei TOUS avdownous zal ayagous. 

s) Euthyd. 279,a, 280,b: „Es ist das Streben nach dem ev zoarzeıy, 
dem aya$ov, dem eudeıuoveiv dem Menschen angeboren”. Symp. 240,3, 
b: „Dieser &ows ist dem Menschen eigen, der weder ein 00«pogs ist, noch 
ein &uc9ns seiner Natur nach, sondern in der Mitte steht’. Symp. 203, 
d,e. 204,e. 205: „Es ist'ein Streben, weise zu werden, eine Sehnsucht nach 
dem Fehlenden, dem reinen Guten und Schönen”. Symp. 205,a—e: „Der 
&ows ist allen Menschen gemein, nur hat er viele besondere Namen”. 211, 
b: „Alle (oben) genannten Thätigkeiten gingen aus ihm hervor und waren 
besondere Weisen des gılooogpeiv, wie ihre Werke und Gegenstände an 
dem reinen Schönen Theil hatten”. Symp. 202,a,e. 204,a,b: „Die dog« 
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Streben und Sehnen ist aber das höchste Ziel, die höchste und 
wahre Wissenschaft und Thätigkeit des Menschen und eben nur, 
wenn und weil die andern menschlichen Thätigkeiten und Wis- 
senschaften mit dieser übereinstimmen und sich ihr unterord- 
nen, sind sie menschliche. ®) 


' nn 


S. 2. 


Das Bewusstsein des Guten ist der Anfang der 
wahren Wissenschaft. | 


Der Mensch, als blosses Geschöpf der Natur, wäre der Täu- 
schung nicht unterworfen; denn in seiner endlichen Natur allein 
ist diese nicht begründet. Dass ihm dies und jenes angenehm 
ist und wie, sagt ihm der Sinn und theilt diese Empfindung der 
ganzen Seele mit, die auf bestimmte Weise affıcirt wird. ®) Se 
erzeugen auch die erscheinenden Dinge in der Seele Bilder, die 
nicht Vorstellungen von nichts sindP)), die so bestimmt sind, dass 
auch das letzte Unterscheidungsmerkmal eines wahrgenommenen 
Dinges mitabgedrückt wird. Die Vorstellung würde für sich keine 
Verwechselung eines Dinges mit einem andern herbeiführen, son- 
dern immer aussagen: „Dies ist Theätet, dies ist Sokrates, dies 


0097 ist ein uerafl PE0Y7OEwS xl auadles, welches ou öyros ruyya- 
ver durch den £gws, 7ö dauuöyıov; dieser verbindet die Menschen mit 
ott”., 

t) Symp. 210,d: „Die Wissenschaft vom reinen Schönen, die nur auf 
dieses ‚an sich’ direct und unmittelbar sieht, ist die höchste”. 211,a,b: 
„, Die andern, die unmittelbar zunächst nur auf ein Abbildliches d.i. ein 
Endliches, Zeitliches sehen, sind Worep avaßaguol zu ihr als r&log”. 
2li,a,b,d: „Der Gegenstand dieser Wissenschaft liegt über der entstehen- 
den-vergehenden Welt”. 211,e. 212,a. 208,a,b. 202,b,e,f: „Die Errei- 
chung des Ziels liegt für den Menschen ausser diesem Leben”. 

& 2. a) Tim. 37,b: örav ovolav axedaoınv Eyovıos Tıvos &panın- 
rar, Akysı (die Weltseele) zırovueyn dız naans &avris‘ örtp T’ ayrı 
revrov 7 zul ÖtTov @v Erepov xl MOOS ö,tı udkıora zal önen zul Önwg 
zul ONOTE Ovußelveı zura TE yıyvousve Tr00S Exaotov Exraoıa elveı xal 
raoyeıv. Tim. 64,c: „Trifft die menschlichen Organe auch nur ein Bo«yv 
nasos, dıadtdwmoı zuxim uöpın Ereon Er£poıs Tabrov Arrepyalöueve, 
ueyoı neo av Ent To poovıuov &LHovra LEayyelin Toü TOLıNoRvTos nV 
duyauıv”. Tim. 44,a: „Doch ist die Herrschaft der «loynoeıs ZEwdev 
PEgahEnne über die freie und persönliche menschliche Seele nur Schein”. 

) Tbeät. 189,b: oux &o« oiovre To un 0v dokdlew ovre neol Toy 
Oyrwv, ovre aurd xa9” auto. Cfr. Theät. 194,d,e. 191,d. 
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ist jener bestimmte Wagen °)”, wie der Hund über seinen Herrn 
sich nicht täuscht. @) Erst mit dem Denken, dem Vermögen der 
Ideen ist die Täuschung in die Seele gekommen. ®) 

Indem die Seele anfängt zu vergleichen, ob das bestimmte 
Ding dasselbe ist oder ein anderes, ob es mit einem andern das- 
selbe ist oder’ein verschiedenes, ob es überhaupt ist und was es 
ist, indem die Seele begreifen und wissen will, ist sie dem Irr- 
thum und Zweifel unterworfen. f) 

Der Zweifel kennt nur eine Gränze. Der Mensch kann nicht 
nur zweifeln, ob ein Ding dasselbe ist, oder ein anderes, sondern 
auch, ob das Ding ausser ihm so ist, wie es erscheint, ob die in 
der Seele erzeugte Vorstellung als solche wirklich ist und in der 
Seele ist, oder ob es nicht ein ewig werdender, zwischen Ding 
und Subject vorgehender Schein ohne Wirklichkeit ist, ob er nicht 
bloss träumt, wenn er ein Wirkliches wahrzunehmen scheint, ob 
die Wirklichkeit und der Traum verschieden sind, ob er über- 
haupt selbst ist, ob Seiendes und nichts, Wahrheit und Irrthum 
nicht einerlei, ob endlich das Werden und der Wechsel selbst 
nicht nur Trug ist. &) 


c) Tbeät. 209,c,d: „Die richtige Vorstellung umfasst auch das letzte 
unterscheidende Merkmal”. Theät. 190,e: „Eine Vorstellung hält die 
Seele nicht für eine andere, die sie hat, noch für eine, die sie nicht hat, 
wie der Wissende das Gewusste unter sich und mit Nichtgewusstem nicht 
verwechselt (188,b,c.), der Wahrnehmende ein Wahrgenommenes nicht 
für ein anderes Wahrgenommene, noch für ein Nichtwahrgenommenes hält 
(192,a)”. Theät. 161,c: „Ein Irrthum existirt nicht, wenn es nur Wahr- 
nehmung giebt; dann ist jedes Thier so gut Mass der Dinge, wie der 
Mensch”. 200,d: „Ein Irrthum als Heterodoxie existirt nicht, wenn es nur 
Vorstellung gäbe; dieselbe setzt Wissen voraus und (197, c ff.) eine Seele, 
die in sich Wissenschaften besitzt und erwerben kann, aber fehlgreift”. 

d) Cfr. zu den angeführten Stellen über das Leben der Natur Symp. 
207,b,c: „tous utv yap avdownous oloıt' av rıs dx Aoyıouoü tauTa 
roreiv; daher wäre Willkühr, Unnatur möglich; aber der Trieb der Thiere 
zeigt, dass der &ows in der Natur wahrhaft begründet und nicht beim Men- 
schen ein willkührlich Gemachtes ist”. 

e) Theät. 195,d: ‚„‚Die denkende Seele verwechselt bei der Anwen- 
dung auf die Wahrnehmung und Erscheinung die in ihr bewahrten Bilder; 
dıavora ıwevdereı dv TA ovvaıpsı al0IN0EwS moös dıavoray; aber auch 
(196,c) &v aurois Tois dınvonuaoı, ihrem eignen Denken”. 

f) Theät. 184,b—186,e, werden diese Fragen als die nach der ovo/e, 
aAngEır, als Gegenstand der Zmıornun und eignes Thun der menschlichen 
Seele, als einer ?d&«, dargestellt. 

8) Tbeät. 158,b,c: „zo ye aupıoßnreiv ob yalenov. Der Mensch 
kann leicht dahin gebracht werden, zu zweifeln, ob er nicht träumt, wenn 
er wachend wahrnimint, spricht, denkt, im Schlafe träumend vielmehr wirk- 

lich lebt”. Dass diese Anschauung, solches Zweifeln, unter den Hellenen 
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Aber darüber kann er keinen Zweifel hegen, dass ein Gutes 
ist und es mit dem Bösen und Uebel nicht einerlei ist. Es kann 
ein Mensch wohl mit Bewusstsein leugnen, dass es ein Gutes ge- 
be »), auch kann ein anderer, über das wahre menschliche Gute 
im Irrtbum sich befindend, das Böse wählen, aber selbst in die- 
sem stirbt das Bewusstsein nie, dass es ein Gutes giebt, dass es 
ein moralisches Gebot und für ihn eine ganz bestimmte richtige 
Weise der Willens- und Wesensbeschaffenheit, wie des Entschlus- 
ses und des Handelns giebt, obgleich er das Vermögen, gut zu 
sein, das Gute zu thun, zu erkennen, zu wollen und zu lieben 
durch sein Leben und Thun nach und nach tödtet. Dass es ein 
Gutes giebt, ist ein gewisser Satz; Menschen, die das nicht einräu- 
men, sind keine; es ist mit ihnen nichts anzufangen und ganz 
dasselbe Verhältniss, wie mit jenen, die keine Begriffe in ihren 
Worten festhalten; man muss sie eben erst bessern und zu Men- 
schen machen, ehe man sie zu belehren, zum Wissen zu bringen 
versucht. ®) 

Jener Satz lässt sich nicht bezweifeln, ist das dem Menschen 
mitgegebene gewisse Bewusstsein. !) Er ist unmittelbar gewiss, 
braucht nicht bewiesen zu werden und ist allen Menschen mitge- 
theilt und in diese Welt mitgegeben. Wenn er nach dem vorigen 
Paragraphen das Ziel und den bewegenden Trieb alles mensch- 
lichen Thuns angiebt, so ist er besonders der Ausgangspunkt für 
alle Wissenschaft und vor Allem für die Philosophie im philoso- 
phirenden Subject. Diese fängt nicht schlechthin mit dem Zwei- 
fel und einem solchen Sichverwundern an, sondern mit der Ge- 


allgemein verbreitet war, ist zu beherzigen, um nicht Platon sie als beson- 
ders eigenthümlich zuzuschreiben und ihm auf Rechnung einzelner Ausse- 
rungen im Phädon und sonst eine Geringschätzung des Lebens und Thuns 
in dieser Welt beizulegen, die er, wie wir sehen werden, nie gehegt hat. 
Cfr. Theät. 152— 157; 181,c— 193, b über die andern Fragen. 

h) Euthyd. 297,a. Gorg. 488, b. Sophist. 247, c,b: „Die Materialisten 
behaupten, dass alles, was nicht greifbar ist, rodro oVd!y TO rapaney 

ortv”. 

k) Sopbist. 246,d: deiv doxei ualıora udy, ei an duveröv nv, foyp 
Beltlous avrovs morsiv. Theät. 180,c: „Solche begriffs- und ideenlose 
Menschen haben keinen Adyos; aurobs dei maupalapovras WOnER TTOÖ- 
Pinua Enıoxonsiogean”. 

I) Phädros 247,a. 248,a. 249,d. 250, c; rep. 618@.: agern di adeono- 
rov x.1. a. Rep. 505: „Mit dem Streben, gut in Wahrheit zu sein, ohne 
Rücksicht auf den Schein, während man sich wohl mit dem Schein der Ge- 
rechtigkeit „‚dieser” Welt begnügt, mit der Sehnsucht (Symp. 206,a. 207, 
a), dass das ewige Gute zu Tbeil werde, ist zugleich das Bewusstsein des- 
selben dem Menschen gegeben ($ 1, s und 0)”. 
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wissheit, dass es ein Gutes geben muss und dasselbe mit dem 
Bösen keine Gemeinschaft haben kann.) 

Von diesem gewissen Standpunkt und Bewusstsein aus wer- 
den die oben angedeuteten Zweifel, welche das Denken zuliess, 
gehoben. Dass der zweifelnde Mensch selbst ist, dass es ein Sei- 
endes und Wahres und zwar auch für ıhn geben muss, folgt un- 
mittelbar; eben so, dass er danach streben soll, es muss erken- 
nen, ergreifen und in diesem Leben irgendwie verwirklichen k6n- 
nen, da es nicht mehr gleichgültig erscheint, wie er lebt, sondern 
nur Eine Weise die wahre und richtige ist. Es kann mithin nur 
Eine richtige Erkenntniss geben, die des Seienden und Wahren, 
an dem die Dinge Theil haben müssen, da diese Welt der Erschei- 
nung nicht täuschender Schein sein kann. ") Was aber das Sei- 
ende an den Dingen ist, weiss der Mensch hiermit noch nicht, so- 
wenig wie mit der richtigen Meinung die Erkenntniss und das 
Wissen des reinen Guten an sich gegeben ist. Die Frage danach 
ist die Aufgabe der Philosophie, der eigentliche besondere An- 
fang der philosophischen Arbeit, jene Verwunderung, welche fort- 
treibt, die Ideen der Dinge an sich zu ergründen und ihr reines 
Sein mit Nothwendigkeit zu begreifen. °) 


m) Selbst Protagoras räumt, Theät. 166,d, ein, dass es ein «ya9« gebe 
und zovno«; er wird darauf widerlegt und genöthigt zuzugeben, dass es 
Wahrheit und Wissen für den Menschen giebt. Die Gewissheit eines über 
dem Belieben und dem bloss subjectiven, willkührlichen Scheinen erhabe- 
nen Guts wird jenem Sensualisten entgegengehalten. Theät. 157,d. 172, 
b. 177,d. 186,a. 172,d—177,c. Es wird an den letzten Stellen die Wis- 
senschaft des Guten unter der Rategorie der Wissenschaft des wep£lıuo», 
ovupeoov betrachtet. „Die Seele ist &valoyıloufvn &v Exurnj 1a yeyo- 
vora xal Ta naoovıe noös ra ulillovra”. Es ist darunter aber keine 
kluge Berechnung vermöge der Erfahrung, kein blosses unvrevscduL ver- 
standen, sondern wahre Wissenschaft des wahren yuoeı oVolav Exvroö 
Eyov dya$0v a priori durch die Seele selbst. 

n) Die Philosophie fängt nicht mit dem leeren Zweifel oder einer in- 
haltslosen Verwunderung an nach Platon, wie wir gesehen haben (k.). 
Theätet geht mit der Idee der Wissenschaft schwanger, zeigt es an je- 
nem Beispiel der Mathematik. Wer nicht mit einer „bestimmten ” philoso- 
phischen Frage schwanger, &yxvuw», ist, wird von Sokrates als unpassend 
für seine Maieutik zurückgewiesen. Auch Sokrates behauptet, als Maien- 
tiker, früher nicht unfruchtbar gewesen zu sein, nur sei er jetzt im Alter 
&yovos ooptlas. Worin die Schwangerschaft besteht, worauf die phileso- 
phischen Wehen sich beziehen und welcher Art sie sind, wird in jener 
Schilderung des erhabenen philosophischen Trachtens bestimmt. Theät. 
151,b. 150,c. 149,b,c. 147,4 — 148b. 148, e. 

o) Theät. 155,d: „uai« y&p Yıloooyov ToüTo To nados, To Fav- 
ualeıy“ ob yao Klln aoyn Yıloooples H avın". Wie zeigt sich diese 
G@oxn? Theätet hat eine feste, gewisse Ahnung von der Idee der reinen, 
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Den wirklichen Besitz der Erkenntniss dieser Ideen hat er 
noch nicht, er soll und kann sie nur erringen in der Erschei- 
nungswelt, so weit es hier möglich ist, wie er es ja in dieser Welt 
nicht zu einem Sein dessen, was seine Idee ist, bringt, sondern 
nur zu einem Werden in der Zeit und den endlichen Beziehun- 
gen gemäss der Idee. P) 

Es ist aber für die Philosophie, als Wissenschaft von den 
‚Ideen, die Idee des Guten auch von anderer Seite betrachtet eben 
der Ausgangspunkt. Das Gute zeigte sich als letzten Zweck, der 
um seiner selbst willen erstrebt wurde, alles andere war nur Mit- 
tel. Jenes Gute erschien rein, in aller Beziehung und zu aller 
Zeit eins und dasselbe bleibend, nicht bald mehr, bald weniger 


wahren Wissenschaft. Woher? Nur zum Theil haben die azopeoöuevaı 
towinocıs des Sokrates die Ahnung in ihm angeregt; er weiss sie sonst 
von keinem bestimmten Lehrer herzuleiten; er hat die Ahnung, weiss nicht, 
woher, wie Sokrates im Phädros die Idee der wahren, echten Redekunst 
(Theät. 148,e; Phädr. 235,c,d). Theodor bebauptet nun als gewisse histo- 
rische Wahrheit, Theät. 146,b: z@ yap öyrı 7 veorns eis navy Entdoow 
Zyeı. Auch Sokrates Maientik beruht auf dieser Voraussetzung (n.); Theä- 
tet beweisst deren Wahrheit, wena er, so jung, in der Mathematik über den 
Lehrer hinausgeht. Dieser angehende Philosoph ruht nicht, hat sich selbst 
gefragt und gequält, andere gefragt, ist aber zu keinem Resultat gelangt; 
denn die gefandenen Antworten genügten seiner Ahnung von der rein wis- 
sentschaftlichen Methode nicht, die keine zıJavoloyle, kein &}x0s, son- 
dern anodsıkıs und avayan verlangt (Theät. 162,e). @dıveis, sagt So- 
krates, dıc To un xEvos, aid’ &yxvuwv eiveı. Er bleibt nun nicht beim 
geistesträgen und sinnlich- verdummten Verwundern des Menon stehen, 
der nichts in sich hat, nichts suchen kann, noch mag, noch es zu thun ver- 
steht, sondern stellt eU zul yervalus, moosUuws xal avdgeius ohne 
Leichtsion (Kratyl. 440,d; Theät. 151,e. 187,b) seine Definitionen als vor- 
läufige Versuche auf, erkennt bald, wie sie mit seiner Idee nicht harmoni- 
ren, sich widersprechen, ıyeüdos sind, verliert aber die Hoffnung nicht, das 
wabre Wesen der 2zı0rnun finden zu können, weil er eben eine gewisse 
„Ahnung” von derselben besitzt (Theät. 187, c. 200e. 201). Der ange- 
bende Philosoph giebt nicht nur auf richtige Fragen eines Fremden die rich- 
tige Antwort, wie im Menon der Kinabe, sondern steht dem Sokrates selb- 
ständig gegenüber, begreift schnell eines Gedankens ganze Bedeutung, zieht 
vorauseilend die Folgerung (Theät. 185,d,e). 
- Es hindert nichts anzunehmen, dass er nach einiger Schule ohne So- 
krates wird das Richtige finden. — Schon hiernach kann nicht Hermanns 
Ansicht, noch Susemihls Vermittlung, sondern nur Schleiermachers Auf- 
fassung richtig sein, die wir auch mit Platons Begriff der Seele, der Wie- 
dererinnerung, der Erziehung in Harmonie finden werden. — 

p) Protag. 344, c: “Gut werden kann der Mensch, nicht sein”. Theät. 
176, b. ec: „Gott ist die Gerechtigkeit; des Menschen Gerechtigkeit ist Su- 
chen nach Öuolwors“. Symp. 208, a: „Das Wissen der Menschen ist ein 
Sn uchaniles- vorgehands ‚ stets sich potenzirendes hier auf Erden“. Cfr 

‚st. 
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gut. Die Vorstellung und der Begriff von diesem Guten kommt 
nicht durch Erfahrung in die Seele; denn die Erfahrung und 
Wahrnehmung zeigt nur einzelne und bestimmte gutähnliche 
Handlungen, Gesetze, Menschen, die Idee des Guten an sich nimmt 
die Seele nur aus sich. Sie kann der Mensch nicht durch eine 
Handlung adäquat darstellen, nur ähnliche Thaten und ähnliches 
Verhalten kann er offenbaren; die Idee der Gerechtigkeit ist auch 
nicht vom Menschen willkührlich erfunden und gemacht, in wel- 
cher Klarheit er sich ihrer auch bewusst sein mag, sondern sie 
ist ihm mitgegeben, ist für jede Seele und jedes Volk dieselbe 
und Eine an sich. Nur Gott hat Wissenschaft und den Besitz 
der Gerechtigkeit an sich und ist sie selbst; der Mensch hat Theil 
an dieser über allem Werden erhabenen Idee, insofern er Gott 
seinem wahren, innersten Wesen nach ähnlich erschaffen wurde. 
Die Seele hat a priori ein Wissen von den Ideen, weil sie ihrer 
deoxn nach aus dem Ewigen genommen ist, den Ideen verwandt 
ist und sie gesehen hat, sie kann das wirkliche Wissen in der 
erscheinenden Welt daher nur aus sich nehmen, indem sie nur 
durch die Erfahrung, wirkliche eigne That erinnert wird, in Wahr- 
heit aber sich im Geiste auf jenes Urbild im Himmel richtet und 
durch Hingabe des Willens und Seins der Seele an das sittliche 
Urbild [id&ax, dUvauıs] ähnlich wird, wie er kann und soll, da 
ihm mit der unendlichen Sehnsucht [&owg] ein unendliches Ver- 
mögen verliehen ist und was er realisiren soll, nur die Idee sei- 
ner selbst, die innerste Anlage seines Wesens ist. 

Der Idee der Gerechtigkeit, die überhaupt gar nicht ein Ge- 
genstand der äusseren Erfahrung ist, nur gedacht werden kann 
und weil sie selbst ein Gewisses ist, die Gewissheit und Realität 
des Geistes und des nur Denkbaren beweist, stehen gegenüber 
alle endlichen Erscheinungen, gerechte Menschen, Thaten, Ge- 
setze, denen aber diese Prädicate nur zukommen, wenn sie am 
Urbild Theil haben, die Menschen aus Liebe des ewig Schönen 
handeln, die .Thaten und Gesetze aus dieser Liebe hervorgehen, 
davon getragen werden und dahin führen. 

Es führt demnach die Idee der Gerechtigkeit, des Guten 
überhaupt über die Wahrnehmung und Erfahrung hinaus in das 
Gebiet des Geistes und sichert dem nur Denkbaren seine Reali- 
tät. 2) Es ist die Idee des Guten die erste, die dem Philosophen 
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q) Sophist. 247, a, b, ff. Theät 172e—175 c. Die Aufgabe des Theä- 
tet ist, zu finden, was reine Wissenschaft sei. Dies wird einmal negativ er- 
reicht, indem nachgewiesen wird, dass Wahrnehmen, Meinen kein Wissen 
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aufgeht, ihm als ein gewiss und bestimmt Erkanntes feststeht; 
sie stellt sich ihm als das Seiende und Wahre, als das Eine und 
Bleibende, damit als Gegenstand des Wissens schlechthin dar, 
während die Wahrnehmung und Erfahrung noch den Namen 
Wissenschaft nicht verdienen, ihre Gegenstände auch nur wer- 
dende und erscheinende sind. Die Idee des Guten belehrt den 
Philosophen mithin über das Wesen, die Wahrheit und Natur 
der reinen Wissenschaft, über Bedeutung und das reine Sein der 
Ideenwelt, über das Sein und Wesen der Abbilder und ist so der 
Anfang der Philosophie. ?) 


8.3. 
Die Persönlichkeit des Schöpfers. 


Das Interesse der menschlichen Erkenntniss ist darauf ge- 
richtet, zu ergründen, ob und wie die Dinge dieser Welt in Wahr- 
heit sind; *) nicht genügt es zu wissen, dass es eine seiende in- 
telligibele Welt giebt, ?) sondern ob diese wechselnde Welt an 


ist, daher alle Systeme, Ansichten und Angaben, die von dieser Voraus- 
setzung ausgehen, sich widersprechen. Aber die beiden Forscher gelangen 
doch eben zu diesem Resultat, weil sie schon ein Bewusstsein von der Idee 
der Wissenschaft, dem reinen Wissen und seiner Methode haben, (cfr n, o). 
Diese gewisse „Ahnung“, von der aus alle Aporien gefunden und überwun- 
den werden, wird in der erhabenen Schilderung der philosophischen Ge- 
rechtigkeit am eitirten Ort ausgesprochen und anschaulich gemacht; es er- 
giebt sich danach sofort als gewisses Kriterium des Wissens ein @veloyt- 
iso9aı der Seele in sich und Trachten nach der ovol« und ainFeıa. 
Schleiermacher findet mit Recht an jener Stelle des Theätet den positiven 
Wegweiser durch den Dialog, die hauptsächliche positive Angabe neben 
einzelnen zerstreuten über das Wesen der Wissenschaft. — Hat Platon 
mit einer „Ahnung” des Ganzen in Schleiermachers Sion angefangen, be- 
greift man, wie er über die andern älteren Systeme hinauskam, aber man 
begreift nicht, wie nach Hermann durch Lectüre und blosse Kritik Platon 
weiter getrieben wurde, warum nicht ebenso gut ein anderer, da doch nach 
dieser Ansicht die Operation eine gleichsam mechanische und ein Einzeich- 
nen in eine tabula rasa, der Erfolg ein nothwendiger ist. Die Bedeutung 
von „Ahnung des Ganzen” wird von Hermann falsch aufgefasst, Pl. Phil. 
Seite 374. 

r) Parm. 130,b, 135,b, c, e, findet der junge Sokrates vom “Guten, 
Gerechten an sich” die Ideenlehre. Cfr. Einl. Anm. 5, 6, 8. 

8.3. a) Theät. 136,a: rys oVolas avın N ıpyuyn za avıny Eno- 
efyeran. 

b) Parm. 127,e. Dass es eine seiende Welt giebt, räumt Zenon hier 
ein, aber leugnet die Welt des ‘ Vielen” und der Veränderung. 


x 
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jener Theil hat und wie es möglich und denkbar ist, will der 
Mensch erforschen. °) Denn dass der Mensch in Jdiesem Leben 
etwas soll und es nicht einerlei ist, wie er handelt, dies Leben 
kein nichtiges Spiel und blosser Schein ohne Realität und Wir- 
kung ist, sondern an dem wahren Theil nimmt und ihm ähnlich 
ist, ist ihm gewiss. 4) Die Ahnung von einer intelligibelen Welt, 
die nur sei und nicht werden könne, hatte schon Parmenides, 
wenn er sagte, dass Alles sei und Eins sei, nicht nichtsein, noch 
werden könne. Aber er vermochte diese tiefsinnige Wahrheit 
nicht auf die Erklärung der Erscheinungswelt, des immer Ande- 
ren, anzuwenden. °) 

Doch wollte er die Wahrheit derselben nicht leugnen; er 
zog nur die CGonsequenzen nicht, sonst hätte er zu dem Schluss 
fortgehen müssen, dass diese Welt nur Schein, dass sie ausser 
Gott und ungöttlich sei, so dass die Menschen gar keine Erkennt- 


e) Das usteyeıv, ueralaußaveıv und ein eldos aurd za’ auro ist 
Sokrates Erfindung, um das Problem zu lösen, Parm. 129,a. Dass von ihm 
xwels eine Welt der reinen &idn, xwols eine der Tovrwvy uer&ynvra auf- 
gestellt wird und es eben das Problem ist, wie diese an jener Theil haben 
und bekommen können und ob man auch von jeder physischen Erscheinung, 
vom Haar, vom Schlanım eine solche Idee [&oy) &vw3ev, airla, duvauıs], 
hinter der Natur allenthalben ein Geistiges suchen darf, wird Parm. 
130,b—e, bestimmt angegeben. Nach Parm. 135,b, c, müssen die Ideen 
aber in dieser Welt sein und erscheinen, in den Dingen ausser den Men- 
schen, wie in dem denkenden Geist, da sonst die duvauıs roü dıal&yeodaı, 
die Wissenschaft, Philosophie und Wahrheit für den Menschen nicht da 
wäre, sondern nur ein Besitz Gottes wäre, der Mensch nur von seinem 
subjectiven Scheinen, von Wahrnehmung, Erfahrung, Wahrscheinlichkeit 
und Pflegen wüsste, während der Mensch und diese ganze Welt für Gott 
nicht da wäre. Darüber sind Sokrates und Parmenides einig. 

d) Theät 176,e: zapadeıyuarov &v a Oyrı Eotworwv; Tod ulv 
Islov ebdaıuovegrarov, tod dk a$Eov &IAıwrarov; dem Menschen ist 
das Bewustsein dieser zwei map«delyuere für sein Erkennen und Wol- 
len gegeben”. 

e) Platon lässt den alten Philosophen, Parmenides, von den 2derı des 
Jungen bedeutsam sagen, Parm. 135,a: „Einer, der es höre, werde zwei- 
felnd und sceptisch sagen, dass solche Welt über, ausser und vor dieser 
nicht existire, oder wenn sie auch existirte, für das Menschengeschlecht 
unerforschbar sein müsste. Er würde mit solcher Rede schon Beifall fin- 
den und wahrlich nicht leicht zu widerlegen sein. Ja ein gar bedeutender 
Mann gehörte dazu, um lernen zu können, dass es von jedem Ding Eine 
Idee und Eine ovoi« «urn xa$” abınv gebe, aber ein noeh bedeutenderer, 
um dieses System zu entdecken und einem andern alles lehrend und hin- 
reichend klar und methodisch zergliedert mitzutheilen”. Diese Aeusserung 
in Verbindung mit seiner nächsten Umgebung zwingt uns schon, im Par- 
menides zugleich den versprochenen Philosophen und die Begründung der 
Ideenlehre zu suchen. 
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niss von Gott haben könnten, zu dem sie nicht kämen und der 
nicht zu ihnen käme, dass Gott auch keine Kenntniss von der 
Welt haben könnte, dass es für den Menschen kein Gutes und 
kein Wahres, Seiendes irgendwie, auch nur als Vorstellung, Ah- 
nung geben könnte. Parmenides lehrt aber das Gegentheil. Gott 
ist ihm der ewige, allgegenwärtige, seiende, allmächtige und man- 


gellose, wie es nach ihm auch ein wahres Denken und Wissen 
giebt. f). 

f) Der wirkliche historische Parmenides nimmt auch ein wahres Wis- 
sen für die Vernünftigen in Anspruch; dabei wird die niedere Stufe der 
Meinung, wie die Welt des „Andern” zugelassen, die do&«s Booreias, 
x00u0v En&oy anarnlöv mit der entsprechenden Welt gegenüber dem 
vonue aus aAnselns, mıorov Aöyov, und rwvröry d’ dv TaurS Te uE- 
vor zu Eavrö TE xeireı (Karsten: Parmenides v. 110—113,85.). Es 
ist nicht zu begreifen, wie Zeller, Gesch. d. Gr. Phil. Thl. I, S. 414,415, 
2te Aufl., behaupten kann, der Gegensatz des Geistigen und des Körper- 
lichen, wie der Unterschied des Wahrnehmens und des Denkens sei von 
Parmenides nicht bemerkt worden. Von der irrthümlichen Ansicht ausge- 
hend, dass Parmenides die Welt der Vielheit geleugnet habe, meint derselbe 
Gelehrte, S. 417, der Philosoph babe im zweiten Tbeil seines Gedichts gar 
nicht versucht, diese Welt selbständig zu construiren, sondern nur die 
falsche Ansicht Fremder habe er wiedergeben wollen. Die Fragmente, das 
Bestreben, auf die Begriffe des Aöyos auy.is aAn$elns zurückzugehen, wi- 
derlegen diese Ansicht und nöthigen Zeller auch im Widerspruch mit sich 
auf der folgenden Seite zu gestehen, dass Parmenides eigne Philosophie 
vortragen wolle, jene Fremden in Wirklichkeit diese Art Philosophie nicht 
gekannt hätten. Der Vergleich mit Platons freier Kritik und Behandlung 
älterer Systeme, mit des Thucydides Art, die Reden der handelnden Per- 
sonen in seiner Geschichte mit einer treuen Schilderung der Umstände frei 
zu bereichern, passt nicht; es lässt sich eben des Parmenides eigne Ansicht 
über das Verhältniss des zweiten Aöyos zum ersten nur mit Platons Urtheil 
über seine physischen Untersuchungen im Timäos, die (wie die beabsichtig- 
ten historischen im Rritias, Einl. Anm. 10) mit dem &?xor« sich befassen, 
gegenüber den rein dialektischen in den andern Gesprächen, die mit dem 
Seienden und Wahren sich beschäftigen, vergleichen. 

Darum können wir auch mit Zellers Ansicht über das „Seiende’ des 
Parmenides uns nicht einverstanden erklären. Dasselbe hat nach dieser 
(S. 403) nicht den Werth eines metaphysischen Begriffs: es sei vielmehr 
nur eine Anschauung und Bezeichnung eines räumlichen, materiellen, ein- 
artigen Substrats dieser körperlichen Welt (S. 404). Eine solche Abstra- 
etion können wir nicht mit Zeller eine gewaltige und philosophische nen- 
nen, — die alte dichterische Anschauung und Vorstellung vom ursprüngli- 
chen Chaos wäre viel philosophischer und speculativer — sondern werden 
sie mit Platon eine recht antiphilosophische nennen, wie er oben die Mate- 
rialisten und Atomistiker die wahren Widersacher des vous, der Wahr- 
heit uud Philosophie naunte, die man erst bessern und zur Annahme eines 
Geistigen und einer Vernunft u. s. w. bringen müsse. Wie wäre es auch 
möglich jenem Substrat folgende Prädicate beizulegen: es sei «yapyorv 
Zrnavotoy, aylynror, evalsdoov, dazu ar£leotov (wahrhaft ohne Ende) 
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‘Konnte Parmenides die Welt des Werdens nicht begreifen, 
so kam noch viel weniger Heraklit zu einer befriedigenden Er- 
klärung. Wenn er behauptet, dass nur das Werdende sei und 


-—- .-.- — [no 


oox Enıdeves (vollkommen), 0VAov, uovvoyeves, arpsufs, TwuroV &v rov- 
to Te u£vov xad' auıo Te, To Öv, mithin das Zryzuuor, die Wahrheit und 
Gegenstand des zıorös Aöyos und des vonua; To yag aura vosiv Zariv 
TE x) &iyaı; xon (TO) Te Akyeıv To voeiv To OV Euuevau? 

Gegen Zeller (S. 402) ist noch zu bemerken, dass dein Parmenides nur 
das Seiende ewig und unvergänglich ist, diese werdende, von ihn nicht ge- 
leugaete Welt aber nicht; dass Parmenides in Wahrheit ein Urwesen an- 
nimmt, das im Centrum seiend alles lenke und n«vın roxov xal wikros 
aoxn sei, und dass er dasselbe Acfuwv nennt (v. 12>ff.). Wir dürfen da- 
her nicht mit Zeller (und Aristoteles) Parmenides in jenem Sinn einen „pla- 
stischen”” Philosophen nennen und mit den Materialisten und Atomistikern 
zusammenstellen, sondern werden ihn ımit Platon für einen wahrhaft specu- 
lativen Philosopben von grosser Tiefe halten, der aber nicht leicht zu ver- 
stehen war und nur in Sokrates und Platon Geistesverwandte fand. Ist 
Platon durch eine ältere Philosophie bei der wissenschaftlichen Entfaltung 
seiner „Ahnung” namhaft gefördert worden, so ist es nicht die Pythago- 
räische, sondern ausschliesslich die Parmenideische gewesen. Wir verwei- 
sen zunächst auf die Analogie in den Terminis und Ausdrücken, indem wir 
eine ausführliche Begründung unserer Auffassung, soweit sie nicht im Fol- 
genden enthalten ist, einer Bearbeitung des Platonischen Parmenides vor- 
behalten. 

Warum das Verständniss des Parmenides in seinen nächsten Zeitge- 
nossen, seiner Umgebung und seiner Schule verloren ging, erklärt sich da- 
durch, dass vor Sokrates die Philosophie ein mehr iustinctartiger, unmittel- 
barer Besitz der philosophischen Naturen und Talente, ein Eigenthum der 
geniereichen Individuen war (Schleiermacher: Ueber den Werth des Sokra- 
tes als Philosoph, in. d. Abh. d. Berl. Acad. 4. 1815.) und dass auch der hi- 
storische Parmenides nicht im Stande war, seine Gedanken ixavos navra 
dıevxgıynaausvov @Alov dıdakaı. (Platon im Parım. 135 b. Cfr. vorhin 
Anm. e.). Im Allgemeinen, lehrt die Geschichte, wird ein bedeutender Mann 
nicht am besten von den Nächsten verstanden, oft besser von dem spätge- 
bornen Gleichartigen und besonders war es das Geschick der kinderartigen 
Hellenen bis auf Platon und in anderer Weise auch später, dass die Geister 
eines folgenden Geschlechts, rastlos vorwärts eilend, das Verständniss des 
vorhergehenden Geschlechts verloren, weil sie Kinder waren und blieben, 
eine kritische Geschichte nicht kannten, den abgestorbenen Geist nicht be- 
griffen und der todte Buchstabe, wo ein schriftliches Zeugniss hinterlassen 
war, ihnen daher, mit Platon zu reden, auf ihre Fragen keine lebendige 
Antwort gab. Besonders merkwürdig ist in dieser Hinsicht das notorische 
Missverständniss des Platon durch Aristoteles, der die Lehre desselben 
duclı nicht bloss aus dem Geschriebenen kannte. 

Der Parmenides bei Platon zieht nun die oben erwähnten Folgerungen 
aus der Annahme von Ideen: „Gott, im Besitz der reinen Wissenschaft 
(«urn Enıornun) vom reinen Sein und der Herrschaft (@oyn (!) und de- 
orcotrela) über die Ideenwelt, kennt diese erscheinende Welt nicht und be- 
herrscht sie nicht; der Mensch, nur in der Welt der Erscheinung zu Hause, 
besitzt nur Wahrnehmung und Meinung, kein wahres Wissen, die Ideen 
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ein Seiendes gar nicht, so ist dies der einfachste Widerspruch. 
Denn er kann dann nicht einmal behaupten, dass das „Werden” 
selbst ein Seiendes, Gleichbleibendes sei, viel weniger noch, dass 


sind seiner Natur &yrwor«. Ber Mensch ist so fern von einem Beherrscht- 
werden durch Gott und die Ideen, als er von einer Herrschaft über Gott 
und die Ideen fern ist”. Dieses Dilemma, dass es keine Ideen gebe oder 
sie doch für die Menschen nicht erkennbar wären, muss überwunden wer- 
den; sonst führt es zum Scepticismus, Epicuräismus und zur Gottlosigkeit, 
(Cfr. Anm. e.); dagegen aber kämpft das Bewusstsein des Guten und das 
Interesse an der Philosophie in Sokrates und Parmenides (Cfr. Anm. c.). 
Es steht ihnen daher fest, dass jene Folgerungen in dieser Form auf einer 
falschen Auffassung der Ideen beruhen müssen und dass die Antinomien 
sich müssen lösen lassen. Die Lösung muss auf dialektischem Wege ge- 
fanden werden und der alte Philosoph zeigt dem jungen Ideenlehrer, durch 
welche Schule und auf welchem Wege er zur Wahrheit und Philosophie 
werde durchdringen können, indem er (135,e — 130,c.) verspricht zu zei- 
gen, wie Eine Idee an vielen Theil hat und sich zu ihnen verhält, theils als 
Momente sie einschliessend und enthaltend, theils “dieselben an sich” aus- 
schliessend, selbst an sich ein „‚Anderes” seiend, wie so die Idee bestimmt, 
Eins und auch Anderes ist; dann wie die Idee in dem ‚,Vielen und Ande- 
ren” ist und auch in Bezug hierauf das „Theilbaben” zu verstehen ist 
und gilt. 

Die eine Seite der Erörterung zeigt den Menschen a priori im Besitz 
der Ideen und stellt die reine Wissenschaft als ein apriorisch und nothwen- 
dig verknüpftes System vermöge des reinen Denkens in sich (durch Aoyoı, 
e/dn, von &idn ausgehend, zu &idn hin); die zweite zeigt, dass eine Welt, 
wie ein Etwas, ohne Idee nicht sein, noch werden, noch ein Gegenstand, 
der wirkt und erscheint (duyaraı), ein Gegenstand der Wahrnehmung, der 
Meinung und Benennung sein könnte. Es wird auch deutlich nebenbei dar- 
auf hingewiesen, dass die sokratische Ideenlehre eben das, was Parmeni- 
des wünscht und gewollt hat (Cfr Anm. e), leisten, ein hinreichend klar und 
methodisch begründetes, mittheilbares Wissen sichern und die Wahrheit 
dieser werdenden Welt begreiflich machen werde und solle. 

Wie Platon noch specieller das oben angeführte Dilemma auffasst und 
gelten lässt, indem er seine wahre Bedeutung nachweist, haben wir zum 
Theil gesehen. Nach seiner wahren endgültigen Lehre ist auch Gott allein 
der Wissende, der Mensch nur ein YsÄocoyos, der sich sehnt nach dem 
reinen Wissen, dem „Schauen”, hier stets nur ein Wissender wird (Cfr. 
&2,p.). Dieses Werden aber, d.i. die Entwicklung zur Philosophie ist nur 
möglich, weil eine vernünftige, menschliche, a prior: an- den Ideen theilba- 
bende Seele in dem öpav, «xovsıy, O0Pp«IVvEoIaL ganz schon thätig ist 
und dass alrıoy, die «ayn ist, welche.in dieser Welt erst als diese mensch- 
lichen Vermögen der Wahrnehmung sich setzt, daraus urynun und dose 
erzeugt und am Ende die &rıornumn, die auch Platop als duvauıs sich dar- 
stellt, auf diesen Voraussetzungen aufbaut. Die reine Vernunft ist in der 
wahren menschlichen Wahrnehmung und Meinung thätig und enthalten, 
der philosophische £ows, wie das Bewusstsein der ‚„‚geschauten” Ideen, ist 
bei der ersten wahren Thätigkeit des aus den Ewigen genommenen Theils 
(Heior, apyn) der menschlichen Seele wirkend und schaffend ; darum kann 
die Seele eben in diesem Werden zur reinen Vernunft sich entwickeln, 
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er ein Wissen vom Sein des Werdens haben und andern lehrend 
mittheilen könne. 

Er könnte vom Werden nicht einmal eine Vorstellung, nicht 
einen Namen haben, viel weniger von einem werdenden Ding, 
das auf ihn dieselbe gleichbleibende Einwirkung übt, dieselbe 
Kraft äussert. 2) Aber vor Allem musste diese Philosophie schei- 
tern am Bewusstsein, dass es ein Gutes und Böses gebe, welches 
zu leugnen die Besseren von Heraklits Nachfolgern sich scheuten, 
wenn sie auch consequent und kühn genug waren, dem Menschen 
das Wissen zu nehmen und zu behaupten, Wahrheit und Irrthum, 
d. i. bloss subjectives Meinen, seien einerlei, der Mensch besitze 
nur ein solches Wahrnehmen, Meinen und Vorstellen, wie er 
selbst nur ein Erzeugniss der erscheinenden Welt und nie der- 
selbe, immer ein Anderer sei. F) 

Ein Erzeugniss der Weltseele ist nun auch nach Platons 
Lehre der Mensch. Die Welt ist eine einheitliche und umfasst 
alle lebenden Wesen; sie hat natürliche Kräfte, Bewegung, Leben 
und eine Seele, die als Ganzes ihrem Theil, der menschlichen 
Seele, nach Analogie ähnlich ist; i) sie hat Kenntniss von den 
Ideen und Sehnsucht, wie Vermögen, sie zur Erscheinung zu 
bringen. So erzeugt sie den einzelnen Menschen nothwendig im 


weil und wenn es Wahrnehmungen und Vorstellungen der vernünftigen 
Menschenseele sind und von Vernünftigem, das in der Welt erscheint. Und 
die reine Wissenschaft, welche den Aoyos angiebt, wird in gesunder Weise 
bier nur dem Menschen zu Theil zugleich mit der richtigen Wahrnehmung, 
Meinung, dem richtigen Urtheil über die Erscheinung und den Einzelfall, 
wie sie die Tugenden voraussetzt und in sich enthält. Cfr Phädon 96,b, e; 
97,a,b; 1010; 98c— 99b; $ 1, s. Ueber die &oyn und deanorsla Gottes 
. und der Ideen vergl. das Folgende. 

g) Theät. 183,a, b: dei dt oudt Toüro — „ourw” — Afyeıy, old” 
ad — „un obro”. udlıore d’ ouros &y aurois (Heraklit und seiner 
Sehule) «puörroı äneıpov Aeyouevov — TO „ovd’ önors”. Cfr. Theät. 
179,b; 161,0, d, e. 

h) Theät. 157,b: „Der Mensch ist diesen ein Schein, ist” nicht, ist nur 
ein Sammelbild, & «sgolouarı &v3owrov lsevraı. Theät. 166,b: „Von 
keinem solle man sagen, dass er 70V elyal rıya, dAA& ToUs xal Tovrous 
yıyvou£vovs arelgovs. Phileb. 14,d: noAlovs elyaı ralıy rovs But zei 
&yavrlovs Alinloıs. Cfe. 8 2,m,L 

i) „Die durch Gottes zrpovyor« erschaffene Welt, als (aov Euipuyov 
Eyvouvv Te, gleicht twv Ev u£govs eldeı mrepvxorwy undevi (Tim. 30, c,d.), 
sondern ihrem ewigen ausserzeitlichen zapadeıyua, dem navrelei [u 
(31, a, b; 29,e.). Die Schöpfung der menschlichen Seele geschieht sonst 
To0nov uev rıva röv abrov; die Mischung (!) im Becher, aus dem sie ge- 
schöpft wird, ist nur dxnpara d’ oux£rı xara Teüre Wsavrws, KAAk deu- 
Teo« xıı Tolta (4l,d, e.). 


Umlauf der Zeiten, jeden zu seiner Stunde. Sie erhält sich, be- 
wegt sich, dauert die ganze Zeit und führt ein beseeltes unauf- 
hörliches Leben. &) 

Aber diese Weltseele ist doch nicht der Schöpfer der Men- 
schen selbst. Wäre dieses dem zeitlichen Weltganzen einwoh- 
nende Lebens- und Bewegungsprincip der Schöpfer, so würde 
sich zunächst gar nicht erklären lassen, was das Gute und das 
Böse sei; denn ein Böses könnte in der Welt nicht sein, nicht 
hineinkommen, böse Menschen könnten gar nicht werden, "weil 
die Welt gar nicht ausser Gott wäre, die Weltbewegung Goltes 
Bewegung wäre; es gäbe kein Uebel, als die Endlichkeit. Es wür- 
de ferner folgen, dass es nur Wahrnehmung für den Menschen, 
kein Wissen gebe und die früher zurückgewiesenen Consequen- 
zen würden alle sich nicht vermeiden lassen. 

Es nöthigte uns also die Annahme von einem Guten ein- 
zuräumen, dass es an sich seiende Einheiten geben müsse, die- 
selben bleibende seien und nur geistig ergriffen werden können, 
da sie als solche nur fürs Denken und Wissen da seien. Ferner 
folgte, dass diese Welt nicht ein leerer Schein und Wechsel sein 
könne, sondern an der Wahrheit Theil haben, ein Werden des 


k) Tim. 40,a: „Die 2deaı, welche und so viele der vous in ro, w 
Zorı, law Evovaas xa30pg, werden dem xooos mitgetheilt”. 41,c: „Der- 
selbe soll zar« y.voıy und rP duyanıv TOoV moımTov xal MaTpös uıuov- 

evos das Werdende erzeugen, nähren und wieder aufnehmen”. Nach 
41,e;’42,a, d, e; 43,a, b; 69,c, d, erzeugen die Gestirne, das otdpavıov 
Hewy yEvos und OpYavEa xoövar, vom Schöpfer nap«Aaßöyres aoynr ıpv- 
xns a9avaroy, den Rörper und ein @AAo eidos ıyuyns Iynroy mit den aufs 
Endliche gerichtet®n Vermögen und Leidenschaften nach dem Rathschluss 
und der Ordnung des Schöpfers und nach seinem Gebot zara dyranıy Orı 
zallıora zal üpıore. 38,b,c: „Das zagadeıyuc der Welt ist ewig; der 
x00u0s 7 ovgavos 7 zei allo, ö,Tı rote oroualöusvos uclıor' &y dE- 
yoıro, ist eixoy der seienden, und ovros d müs Oyrws asl Aoyıauds 
Heov nrepl Töv mork Zaouevov Heöv Aoyıayals Errofnoe zar EyEvynoe 
denselben (Tim. 34,a; 28,b, e); er ist allein dı«@ T£Aovs TOV aravre Zp0- 
yoy, mit der Zeit geworden und vergehend, &y zore Avcıs Tıs auzwv YE- 
you”. Der Aoyıouos Gottes „ist”, ist wahrhaft und ewig, vor dem in 
die Zeit tretenden, von ihm gerufenen #e0ös, dieser Welt; er ist zugleich 
Weisheit und schaffende Macht und Thätigkeit Gottes; er ist von einer 
andern Seite, da @eyn, altla der Welt, welche diese bewegt und die an ihr 
Theil bekommt, das Urbild selbst, welches Gott schaut, und ist eben die 
atdıos yuoıs, das seiende, ravrelfs, vonrov Loov selbst, das „in der 
Ewigkeit ist”. Die Urbilder, die Ideen sind, wie wir sehen, nicht bloss als 
Gegenstand des reinen Wissens und ‚,Schauens” vor Gott, sondern sie ste- 
ben unter seiner reinen deomorel« und &eyn und Gott, die 2df« ToV aye- 
$oü, ist die «oyn selbst, durch die sie und in der sie ewig sind. Vergleiche 
die Citate der ff. Anm. 
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„Andern” zu den Ideen oder eine Verbindung der Ideen mit den 
„Andern”, ein Sein derselben im „Andern” sein müsste. End- 
lich konnte das denkende Wesen sich nicht bei einer die Dinge 
erzeugenden Weltseele beruhigen, sofern diese es selbst nie zu 
einem reinen Sein bringt, immer nur wird und eine seiende Welt, 
von der sie ihre Wahrheit und ihr Sein hat, voraussetzt. Vor 
Allem konnte die Erscheinung des Menschen seiner wahren Na- 
tur nach nicht erklärt werden, der er ja ein freies Wesen, mit 
dem Bewusstsein und Vermögen des Guten und Bösen und dem 
Verinögen des reinen Denkens und Erkennens begabt erscheint. 
Das Denken kann so nur diese Welt selbst begreifen und zur 
Ruhe kommen, wenn ein geistiges Wesen angenommen wird, 
welches über dieser Erscheinungswelt in der Zeit ist und sie er- 
schaflen hat, wenn eine reine Welt und ein reines, ewiges Leben 
und Sein angenommen wird. !) 


I) Theät. 184,d, ff; „Die vernünftige Seele hat allein durch sich Wis- 
sen des Seienden und der Idee”. Sophist. 247,eff: „Sie ist selbst ein sol- 
ches vonrov, ein Wirkliches und Wahrhaftes, das bleibend ist; sie hat eben 
eine eigene besondere duyeuıs, die ja allgemein als das gültige Kriterium 
„wirklicher” Existenz betrachtet wird, was selbst die Materialisten 
einräumen”. Phädr. 245,c, d, e; Phädon 105,c, d; 94,bff.; 93; 78,b — 
80,b: „Sie ist &oyn, Anfang, das Bewegende, Setzende und Beherrschende 
der eignen Bewegung, selbst uovoeıd£s; sie ist apyn des Körpers, sein 
präus und superius, das Belebende, Formende, das Ziel Angebende und 

issende”. Tim. 29,e — 30,a: „Die poovıuoı werden daber als xugıw- 
tarnv &oxnv der Schöpfung einen Geist annehmen, der selbst &yaJog die 
Welt ähulich und nach seinem Bilde schuf”. Tim. 46,d, e: „Im vovs sind 
die zowraı eltioı zu suchen, die physischen Elemente und Kräfte, das 
Licht, das Warme und Ralte sind dienende Mittel”, ® i. hinter der Natgr 
ist ein Geist. Tim. 54,a: „Der Naturforscher wird daher immer ein xal- 
Arotov suchen”. Phädon 97,c: “Ist der vous ein alles und jedes dı«x00- 
uov und «irıos, so hat man nach dem AeAtıorov und &g:oTov zu suchen 
regel avroü &xelvov (der göttliche vous ist auch die ZdEa ToV aya3oü) 
xoL eo mv KAlwy; 7 Tov aplorov Idka ist dann Grund und Anfan 
(airle, &oyn) dieser Welt, das Wesen dieser gutähnlichen Welt xu3 
0009 Evöfyeroi, xar& To duvarov (Tim. 46,d), und ihr Ziel”. Phileb. 
22,c: „Der wahre, göttliche voüs und zaya90V sind rarrov und Heiligkeit 
und Seligkeit”. Mit dem 9eios voüs, wie aus dieser Stelle schon erhellt, 
wird nicht eine theoretische Vernunft, theoretisches Vermögen, theorethi- 
sches Verhalten und theoretische Thätigkeit gegenüber einem Fremden, 
wie es bei der menschlichen Persönlichkeit sich findet, bezeichnet, sondern 
dasselbe, wie mit 7 ou dyasov IdEn, die göttliche Person, die absolute 
Goyn: Gottes ovale ist in diesem Sinne die Vernunft und das Gute; seine 
Eigenschaften, seine Vermögen, seine schöpferischen Thätigkeiten, sein 
voetv, welches ein Schauen und Wollen ist, sind absolut vernünftig und 
gut und was er schaut und will und schafft (die Ideen), sind das Vernünftige 
und Gute. Phädon 98,d, e: „Wer von diesem Princip abfiele, würde kein 
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Zur Ahnung dieses Wesens zu gelangen, es zu finden ist 
schwer, in Worten es begreifen und allen mittheilen zu wollen 
ist unmöglich. ®) Es ist vor aller Zeit und über alem Raum, ewig 
und allgegenwärtig; ist gleichbleibend und unveränderlich: als 
vellkommenes Wesen kann es nicht besser werden und schlech- 
ter werden will das Gute nicht; es bleibt im Eins. °) Es ist allein 
weise und allwissend; denn nur Gott ist im seienden Besitz der 
Ideen, deren, als des ewigen Lebens und der wahren Welt, aoyn 
Gott ist und hat; er schaut sie rein „in der Ewigkeit” und ebenso 
schaut und erkennt er diese Welt des „Andern”, die durch ihn 
an den Ideen Theil bekommen hat und geworden ist. Das ewige 
Wesen ist wahrhaftig und Feind jeder Lüge und jedes trügeri- 
schen Scheins. Darum ist diese Welt und dieses Leben auch kein 
trügerischer Schein, sondern ist im ganzen Umfang der wahren 
ähnlich und hat an ıhr Theil; denn im Besitz der Wahrheit und 
Feind aller Lüge brauchte, wollte und konnte er die Menschen 
nicht täuschen. °) Er ist allmächtig, hat Vermögen zu allem Gu- 
ten, hat die Welt und alles Gewordene erschaffen. Alles Gewor- 
dene ist nur durch ihn gebunden; nur er kann so binden und 
nur er kann alles wieder lösen. ?) Aber er will nicht; denn er 
ist das Gute; was er gebunden hat, ist schön und gut, und sol- 
ches will das gute Wesen nicht lösen. Der Neid ist nicht in Gott; 
er ist heilig und voll Liebe. Sein Wesen und seine Substanz ist 
eben das Gute, die an Vermögen und Erhabenheit alles Denken 
übertreffende Idee des Guten. Die Welt ist aus diesem Wesen 
hervorgegangen und Gott hat sie nach seinem Bilde erschaffen 


doxorns voü xal Enrıornung sein, sich oft widersprechen müssen und sich 
lächerlich machen, wie derjenige, welcher den Tod des Sokrates mecha- 
nisch aus der Beschaffenheit seiner Sehnen und Glieder, oder aus einer 
ähnlichen Verbindung von causae der @vayxn herleitete und nicht andere 
reale Kräfte, keinen sittlichen Willen der Person als erste Ursache und 
goyn zugäbe”. Cfr Gess. 903, c, d. 

m) Tim. 28,c: 709 noımrnV xal nareoa toüde TOU navrös EVgEIV TE 
&oyov zu eboöyra els ndvras aduvarov deyeı. Cfr rep. 540, 535, 533, 
"509, 510, 506; oben Anm. e; SI], t. 

n) Tim. 37,6, d: „Das zapadeıyun dieser Welt ist ein (@ov atldıoy, 
alwvıov; der alwy ueveı 2V Evi; nur diese Welt ist in der Zeit”. 42,e, 
43,a: „Der Weltschöpfer Zuevev dv zo Eavroü xara ToonoV n%&ı nach 
der That der Schöpfung”. Rep. 382: ueveı ae ankws &v 7 avroü 


007. 
f a Rep. 381 — 383. Cfr. Einl. 12; $ 2,p, q,1; $ 1, s, o; oben 
Anm. d, c. 
p) Tim. 68,d, e: „Gott versteht allein und vermag Vieles zu Einem 
zu verbinden und umgekehrt Eins zu lösen”. Tim. 41,a, b. 


und von seinem Wesen ihr mitgetheilt; das Gute in der Welt, so- 
fern es eben gut und schön ist, ist von ihm. Aber man darf das 
Gute in dieser Welt nur gutähnlich nennen; denn gut ist allein 
Gott. Wie in dieser erscheinenden Welt die Sonne Leben uad 
Sein giebt und erhält, die Ursache (aizia) ist, dass der Mensch 
und andere Geschöpfe sehen, alles gesehen wird und sie selbst 
gesehen wird, so ist die Idee des Guten, das absolut gute. Wesen, 
der Grund von Allem, 9) hat dieser Sonne als seinem Bilde Sein ge- 


q) Rep. 507: „zov nAıov — röxov Te xıd Exyovoy auToü Tov &ye- 
Joöü x. rt. a.” 508: Ov &yEvvnoe avaloyov &avıp. 509; Tois yıyy@oxo- 
uevors un uövov TO yıyvWaxeodau Uno ToU dyadou mogossivar, alla 
xor To Eelval TE xal rar ovolav x. T.«. Cfr. Tim. 30,2 ; Phädros 247,a; 
Polit. 269,d, e; 270, a, ff. 

Um den Platonischen Begriff Gottes, als der ?dda roü ayadoü d. i. des 
absoluten persönlichen Wesens, wie wir ihn in dena Anmerkungen erörtert 
haben und nachher noch von einem andern Gesichtspunkt aus kennen ler- 
nen werden (Anm. y.), im rechten Licht und in seiner ganzen Tiefe erschei- 
nen zu lassen, werden wir einige Parallelstellen aus den Werken eines 
neueren und christlichen Philosophen anführen, was geschehen kann, ohne 
die wesentliche Verschiedenheit der beiden philosophischen Systeme, ihrer 
Grundlage und ihres Ausgangspunktes zu übersehen oder zu verwischen. 
Wir haben das System des Professor Stahl vor Augen. In Stabls Philoso- 
phie des Rechts, Bd. II, Abth. 1, 3. Aufl. heisst es, S. 117: „Das Wesen der 
Person, das göttliche und das wahre menschliche Wesen, ist das Gute”. S. 
86: „Das Gute ist, allgemein gesprochen, nichts Anderes, als das Wesen 
der Person.” S. 92: „Der Mensch als Person hat sein Urbild an der Idee 
der vollendeten Persönlichkeit, also unmittelbar an dem Wesen, d. i., der 
Heiligkeit Gottes”. S. 86: „Aus der concret bestimmten Persönlichkeit 
Gottes folgt das Ethos, in den ganz concreten Eigenschaften, Liebe, Ge- 
rechtigkeit, Heiligkeit, wie sie nur angeschaut, nicht definirt werden kön- 
nen, besteht es. Diese Eigenschaften, wie sie Urbestimmungen der Urper- 
son, Gottes, sind, so sind sie schlechthin und unmittelbar das Gute.’ S. 84: 
„Der Urbegriff des Guten ist der Wille Gottes in seiner Substanz, dieser 
göttliche Wille in seiner Substanz ist aber die unendliche Liebe, Gerech- 
tigkeil u. s. w. die Heiligkeit Gottes. Das Gute ist nicht ein Gesetz für 
den göttlichen Willen (von Gott gewollt, weil es an sich das Gute war), 
noch eine Schöpfung des göttlichen Willens (das Gute geworden, weil und 
nachdem es Gott gewollt hat), sondern es ist eben selbst das Urwollen 
Gottes von Ewigkeit zu Ewigkeit. Das Gute als Substanz des göttlichen 
Willens ist etwas ewig von der göttlichen Intelligenz und göttlichen All- 
macht Verschiedenes, es entspringt aus dem ewigen, positiven Inhalt des 
Willens. — Der persönliche Gott ist das sittliche Urbild und die sittliche 
Urmacht. Das Gute kann ebenso, wie das Sein, nur im Schöpfer seine Quelle 
haben,” S. 112: „Gott ist das höchste Gut.” S. 162, „Die höchste Persön- 
lichkeit will ihren eignen heiligen Willen uuwandelbar.” S. 14: „Persön- 
lichkeit allein ist wahres Sein, concret und geistig zugleich, Ursein wie 
Urbegriff, kann nicht definirt und nicht construirt, nur angeschaut werden, 
Substanz im wahren Sinne, die in allen Accidenzen dieselbe bleibt und doch 
unterschieden von ihnen; ist absolute Kinheit, darum von vornherein Fülle 


— 4 — 


geben, ist Urgrund von allem Sein und Leben, hat alles Gute ge- 
geben und giebt es noch, giebt dem Menschen das Erkennen, wie 


des Seins; die göttlichen Attributionen sind zumal in Wechselbedingung 
und Wechselwirkung als Eine Totalität.” Cfr. S. 16, die Anmerkung über 
Platon. S. 23: „Das Ziel der ganzen Schöpfung, das höchste Gut, ist, dass 
die göttliche Persönlichkeit in jeder menschlichen voll gegenwärtig sei, 
sie erfülle und zwar als Person, sohin mit dem ganzen Inhalt ihres Wesens 
und Geistes, ihrer Ideen, sie erfülle. Das Reich Gottes ist nach christlicher 
Anschauung nicht bloss ein Reich, Herrschaft, des persönlichen Gottes, 
sondern selbst wieder gewissermassen eine Persönlichkeit auf eine unser 
jetziges Vorstellen übersteigende Weise, da die Menschen sich nur in Gott 
wissen und in Ihm an der Fülle seiner Herrlichkeit Theil nehmen sollen. 
Der grosse Bau von Staat und Rirche (auf Erden) wird aufhören, denn Gott 
selbst wird der Staat und die Kirche sein, wie es im himmlischen Jerusa- 
lem nach Johannes keine Sonne mehr giebt, weil Gott selbst die Sonne ist.” 
S. 100: „Das Gute als Wille Gottes bindet ens, ist Sollen, ebensowohl 
als das Sittengesetz und die sittliche Pflicht, wie als die Willensbeschaf- 
fenheit des Menschen, die Tugend.” S. 132: „Nun liegt in der Natur des 
Menschen immerhin noch das Gute, sonst hätte er aufgehört Mensch zu sein, 
aber das ist dooh nur ein beschränktes und verdunkeltes Gute, des wahr- 
haften, d. i., des Gott genügenden Guten ist der Mensch schlechterdings 
unfähig, nur in der Sphäre des menschlich Rechten und Edlen ergreift der 
Wille das Gute und Böse frei. Die Wiedergeburt als Umwandlung der un- 
heiligen Willenssubstanz, eine neue Schöpfung, ist Gottes Werk, doch der 
Entschluss, diese umgewandelte Nater zu besiegeln, zu bejahen, festzu- 
halten, ist des Menschen That, Sache der Freiheit.” S. 84: „Das Gute 
kann ebenso, wie das Sein, nur ii Schöpfer seine Quelle haben. So ist viel- 
leicht Christi Ausspruch zu verstehen: Nenne mich nicht gut; Gott allein 
ist gut. 

S. 105: „Das Gewissen ist die primär objective Macht, die in uns zu- 
gleich als Macht unserer eignen Natur wirkt. Es ist der Punkt, in welchem 
göttlicher und menschlicher Wille sich durchdringen und die sittliche Na- 
tar des Menschen, die zugleich creatürlich und selbständig ist, bilden. Un- 
ser eignes sittliches Wesen, das wir als eine sittliche Macht über uns enı- 
pfinden,, als Gewissen, ist dies nur dadurch, dass es seine Wurzel in Gott 
hat.” S. 91: „Gottes Beschaffenheit ist das reale Princip unsers Seias (prin- 
cipium essendi), so gewiss im irdischen Zustande (wo Gott sich persönlich 
verbirgt, S. 104.) unsere Selbsterkenntniss der Ausgang für die Erkennt- 
niss Gottes ist.’ S. 64: „Im Gewissen ist eben noch die einzige Präsenz 
Gottes und das Gute ist eine Realität, die, vermöge unserer unzerstörbareu 
Natur als Menschen, unser eignes Wesen bildet, daber eine unmittelbare 
Anschauung unserer selbst. Das Gute, die Liebe u. s. w. können wir we- 
der sinnlich wahrnehmen, noch aus jenen erstgenannten beiden Erkennt- 
nissquellen schöpfen. Unsere ganze sittliche Erkenntniss bat lediglich diese 
Intuition zur Grundlage; es ist ein Rest des Inhalts jener eingebüssten An- 
schauung von Gott. Auch unsere theoretische Erkenntniss von Gott und 
den übersinnlichen Dingen hat ihr Centrum und Fundament an diesem Rest 
einer unmittelbaren geistigen Anschauung.” S. 61: „Die Voraussetzung 
alles Erkennens ist die Immanenz Gottes in uns, wie in den Dingen; obne 
die Eine Weltsubstanz wäre natürlich kein Zueinanderkommen möglich.” 
S. 62: „Auch unsere Erkenntniss des höchsten Objects, Gottes und des 
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das Sehen, maclıt, dass die Dinge von ihm erkannt werden und 
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Universums in Gott, kann ihrer wahren Beschaffenheit nach nur Anschauen, 
„Schauen” sein. Allein solcbe Anschauung ist in dem Zustande der Ent- 
ferntheit von Gott nicht möglich, weil jenes Object, Gott und seine Wirk- 
samkeit im Universum, uns nicht präsent, ohne Präsenz des Objects aber 
es keine Anschauung giebt.” S. 65: „Von den göttlichen Dingen kann es 
nie eine Demonstration und mathematische Gewissheit geben. Eine sub- 
jective Gewissheit giebt es hier allerdings durch die reale praktische Ver- 
einigung des Menschen mit Gott im. Glauben.” S. 29: „Ich spreche von 
göttlichen Dingen in menschlicher Weise, aber ich Bin mir auch bewusst, 
dass ich nicht der Sache adäquat, sondern nur annähernd spreche, die an- 
nähernde Einsicht in das Wesen göttlicher Schöpfung, die uns vergönnt 
ist, können wir nirgends anders entnehmen, als aus der Anschauung der 
Sehöpfungen des menschlichen Geistes.” S. il: „Alles für unmöglich zu 
erklären, was ausser unserer Anschauung liegt, ist falsche Operation; so 
jene Behauptung, dass für den persönlichen, also vor- und üherweltlichen 
Gott kein Inhalt des Selbstbewusstseins und Willens, als welcher nur aus 
den Objecten einer Welt erwachse, denkbar sei, ohne einen solchen aber 
es keine Persönlichkeit gebe. Wenn Gott von Ewigkeit den Gedanken der 
Welt und danach auch nothwendig die wirkliche Welt in sich getragen, so 
folgt die Ewigkeit der Welt; es steht doch nichts im Wege anzunehmen, 
dass er sich als von seinen Gedanken ein Ich unterscheidet, das ihn bewegt 
und schaut. Aber es ist falsche Operation. Das menschliche Bewusstsein 
besteht nicht ohne Beziehung zu einer vor ihm gegebenen Welt; aber 
sollte das göttliche Wesen als solches kein hinreichender Gegenstand und 
Inhalt des Bewusstseins sein, die göttliche Macht, Liebe, Weisheit, Heilig- 
keit gar nicht ia sich bestehen, sondern nur in der Wirkung auf Objecte 
ausser Gott, nur als das gestaltende Prinecip für die Welt, sollte ein nicht 
bloss receptiver, sondern durchaus spontaner, schaffender Verstand uamög- 
lich sein?” (Cfr. Platon unter Anm. k, 1.) 

S. 16: „Das Sein der Persönlichkeit ist That. Ist die Wirkung eine 
Existenz, die nur in ihr selbst besteht, so ist die That Schöpfung und diese 
kommt nur der göttlichen Persönlichkeit zu.” S. 27: „Das abgeleitete 
Dasein ist ein von der Urmacht verschiedenes, Werk ihrer That; jedes 
-einzelne Dasein ist seiner Existenz sowohl, als seiner. specifischen Be- 
stimmtheit nach absoluter Anfang. Die Welt ist Schöpfung Gottes, nicht 
Explication oder Emanation, sei es physische, sei es logische, „Gott ruft 
dem, das nicht ist, dass es sei”; das gilt nicht bloss von der Existenz, son- 
dern auch von der Essenz der Dinge.” S.27f.: „Die schöpferische Frei- 
heit ruft etwas hervor, das nicht im Wesen des Schöpfers bereits gesetzt 
ist. Sie ist Urwahl, unendliche Wahl, pur aktive, hat keine Gränze; invol- 
virt keineswegs eine Anschauung dessen, was nicht zum Sein gerufen wird 
sowenig nach seiner Essenz, als nach seiner Existenz. Dies Ausgeschlos- 
sene ist der Abgrund der unendlichen Möglichkeit.” S. 114: „Der Wille 
ist Kraft des absoluteg Anfangs, der absoluten Causalität. Eben damit ist 
der Entschluss zugleich aktive Ausschliessung der unendlichen Möglichkeit 
eines Andern.” S. 29: „Ohne bestimmtes Wesen und Wollen ist Persön- 
lichkeit sowenig denkbar, als ohne schöpferische Freiheit, alle Thätigkeit 
der Person, göttlicher oder menschlicher, ist Reproduction ihres eigenen 
Wesens, Offenbarung ihrer selbst, Neues setzend. Die unwandelbare 
Treue Gottes gegen sich selbst und in Folge dessen die Unwandelbarkeit 
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das Gate und Gott selbst von dem Menschen erkaunt wird. Gott 
schuf die Welt, erhält und leitet sie. 


der Ideen, die er seinem Wesen entsprechend gesetzt hat, und der Be- 
stimmtheit, die er jedem Geschöpfe gab, ist der Urbegriff und Inbegriff des 
Nothwendigen in der Schöpfung. Wir prädieiren damit von Gott die sitt- 
liche Nothwendigkeit der Gerechtigkeit u. s. w.; eine intellectuelle Noth- 
wendigkeit, die in dem ewigen Inhalt, Substanz der göttlichen Weisheit, 
liegt, eine Fülle concreter, bestimmter Anschauungen, Ideen; eine künst- 
lerische Nothwendigkeit, indem Gott das, was er auf jener ewig nothwen- 
digen Grundlage frei erschaffen, in der ihm verliehenen Wesenheit unwan- 
delbar erhält”. S. 31: „Ueber den Gesetzen der Natur (und der Ge- 
schichte) fordern wir noch ein Hüheres d. i. ein Gesetz, abgeseben von al- 
lem Zweck, um desswillen diese bestimmten Wesenheiten der Dinge sind, 
warum es Feuer, Licht in dieser ihrer wirklichen Beschaffenheit gibt. Ich 
setze dieses Höhere in die ewigen concreten Beziehungen des göttlichen 
Wesens, die von Gott in bestimmter (freier) Conception als Urbilder, Ideen, 
der Schöpfung vorgesetzt sind, in die wir aber keine Einsicht haben, weil 
wir Gott nur von seiner sittlichen Seite (Gerechtigkeit, Liebe), nach der 
er uns im Gewissen präsent ist, nicht aber von seiner schöpferischen und 
intellectuellen Seite (Macht, Weisheit) erkennen. Die irdischen Dinge tra- 
gen sonach eine Analogie zu den göttlichen Verhältnissen in sich”. S. 35, 
34: „Die Welt ist Product der unendlichen schöpferischen Freiheit als der 
Kraft unendlicher Individualisirung, ein Kunstwerk. Das Geschöpf soll ein 
Selbständiges sein, darum ein Specifisches, das als solches nie „der Idee 
adäquat” sein soll”. S. 32: „Die Schöpfung ist auf einen bewussten 
Zweck bezogen. In der absoluten Persönlichkeit Gottes können wir uns 
keine Schöpfung und keinen Rathschluss denken, die nicht auf den abseolu- 
ten Zweck des gesammten Weltplans bezogen wären”. S.45: „Die Welt- 
geschichte namentlich erscheint nach diesem providentiellen Standpunkt zu- 
gleichals Mittel füreinen jenseits ihrer liegenden Zweck, das Gottesreich, und 
als ein Zweck, als ein volleudetes Ganzes in ihr selbst, und sie ist nach der 
letzten Beziehung mit uabestreitbarer Wahrheit als ein Kunstwerk (von 
Schelling) bezeichnet worden. Sie ist ein Kunstwerk nach der Art ihres 
Fortgangs, indem alle Individuen nach ihrer Natur und Freiheit bandeln, 
jedes Volk, jedes Zeitalter seinen besondern Beruf hat”. (So schon Pia- 
ton; vergl. Aam. y, besonders die cit. St. der Gesetze.) S. 51: „Die Welt- 
geschichte nimmt dur den Raum des irdischen Daseins ein. ‘Die Entfaltung 
geht nicht in Gott, sondern ausser ihm vor sich”. S. 69: „Wie die Ewig- 
keit die Attribution der Persönlichkeit im emiaenten Sinne ist, sn die Zeit 
Attribution der That und der Wirkung. Sie hat eine inhärirende Existenz 
an der Totalität der Schöpfung und Geschichte, nicht an den einzeinen Din- 
gen und Vorgängen”. 

Die einzelnen ähnlicheg, Aeusserungen Platons haben wir vorber zum 
grössten Theil angeführt und genügt es, allgemein nur hinzuweisen, da sie 
jedem Leser in die Augen fallen. In dieser Weise köonen wir aber nur 
die Lebre Platons von Gott als der ide« rov aya$oü verstehn, jener Idee, 
die mit dem %Yeios vous ewig dasselbe, mit wunderbaren, über alle Vor- 
stellung erbabenen duvaueıs versehen, die das &v und die zueıwrazn aoxn 
sei, die reine &nıornun, aoyn, deonorel« der ewigen und nothwendigen 
Ideen habe, dieselben an sich schaue, das Wissen und Vermögen besitze, 
die Ideen und das Sioanliche, Körperliche dieser Welt zu neuen gewordenen 
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Einheiten, dem Abbildlichen, das zeoas (ufroov) und aneıpov zu dem 
„Begränzten, Massvollen‘“ dieser Welt in der Zeit und ausser Gett zu 
mischen und zu verbinden, d. i. das Vermögen, zu schaffen, besitze; die der 
Quell des Seins und Erkennens, des Gutwerdens und der Seligkeit sei, die 
To ebdaıuor£orarov rou Oyros, das t£lsov, Ixcevov und aurapxes sei, die 
nicht in der Zeit, ewig im aiwv, &v &vf, im „Jetzt”, d. i. schlechthin und 
absolut „‚sei”. 

Die Anfänge zu dieser Lehre vom absolut guten, geistigen Wesen fin- 
den wir im Phädros: wir haben dort den „‚überhimmlischen Ort”, das reine, 
ausserirdische Sein, die Lehre vom reinen intuitiven Denken, ‚ Schauen”, 
der „neidlosen” Gottheit, der Verbindung der Menschen mit ibr im &gws 
des Guten, den „scharfen’ Begriff der Persünlichkeit, des individuellen 
„persönlichen” Berufs, den Begriff der Seele als «pyn u. s. w. Diese An- 
fänge haben ihre Wurzel in der Schule des Sokrates, der ja das innerste 
Wesen der Seele und des Guten zu erforschen, vom sokratischen &ows ge- 
trieben, vom Dämonium angetrieben, für „seinen” individuellen persönli- 
chen Beruf erkannte, der unleugbar und fölgerichtig zu solchen Anfängen 
gelangen und Platon hinführen musste, wena er von dem unmittelbar ge- 
wissen Bewusstsein, dass es ein über menschlichem Belieben, Naturell, 
über subjectiver Meinung und der zufälligen Satzung erhabenes sittliches 
Sollen an sich gebe für den Menschen, d. i. der Präsenz des Guteu im Ge- 
wissen ausging. Der Phädros enthält die Anfänge der Platonischen Lehre 
als eine unleugbare plötzliche und geniale Geburt, eine „Abnung” des 
Ganzen, doch eben nur, als Anfänge, in mythischem Gewande. Rlarer füh- 
ren die Untersuchungen über das Wesen der Tugenden im Laches, Char- 
mides, Lysis auf die Lehre bio, wenn sie am Ende nur als wahre Harmonie 
der bewussten persönlichen Seele und Uebereinstimmung des Wollens mit 
der Idee sich begreifen lassen. Bestimmter in Bezug auf die absolute Per- 
son ist der Protagoras: „Nur Gott ist gut”, und der Theätet: ‚Gott allein 
ist die Gerechtigkeit”. Der Sophist hebt die Realität des Geistes und alles 
Geistigen, eines geistigen Seins und Wirkens, des Denkens und Wollens 
hervor gegenüber der sinnlichen Gewissheit der Anschauung, des physischen 
Seins und Wirkens; im Politikos tritt dann die Lehre vom ‚König und der 
königlichen Wissenschaft und Kunst’ entschieden hervor. Den Begriff 
Gottes, wie er, an den Politikos eben anschliessend, in der Einleitung oder 
dem ersten Theil des Parmenides gefasst wird, haben wir bereits erörtert. 
In allen Gesprächen nach dem Parmenides, in dem Symposium, Phädon, 
Philebos, Staat, Timäos, den Gesetzen erscheint die Lehre vom ‚„‚Guten” 
in der endgültigen Form und Begründung. Wir sind mit KR. Fr. Hermann 
einverstanden, dass „die Idee des Guten” in Platons mündlichen Vorträgen 
der letzten Zeit häufiger erörtert wurde, wie die historischen Nachrichten 
bezeugen, aber wir können nicht einräumen, dass er sich dem Pythagoräis- 
mus genähert und in die Arme geworfen habe und dem eigensten, dem so- 
kratisch - platonischen Begriff des Guten untreu geworden sei, uoch dass er 
sich wahrscheinlich deutlicher, als in seinen Schriften gescheben sei, aus- 
gesprochen habe (Hermann: Yindiciae, disp. de idea boni; Plat. Phil. 1. 
S. 553.). Das Letzte ist schon deshalb unmöglich, weil seine Zuhörer ihm 
bei jenen Erörterungen des Guten nicht folgen konnten, ihnen die Lehre 
paradox erschien (Aristox. Harm. Elem. 2. Aufl. S. 30 Meib.). Sein Schü- 
ler Speusipp fasste das höchste Wesen schon als die blosse göttliche Intel- 
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sich in Zeit und Raum, ist im Werden, in einer stetenBewegung 


ligenz, als vouy, oUze To Evi oure To ayasa Toy auröv; er hatte Platons 
Lehre voa dem „Einen’” persönlichen, geistigen Wesen, welches allwis-' 
send und Gögos, die reine Vernunft selber, wie die Quelle aller Vernunft 
und alles vernunftgemässen Seins und Werdens ist, nicht verstanden und 
wich ab (Stob. Ekl. I. 58). Aebnlich ist die Abweichung und das Missver- 
ständniss des Aristoteles und seine Lehre von dem voeiv als dem Höchsten. 
Die Neuplatoniker fassen Gott wohl als das Gute”, aber wie sie die dia- 
lektische Arbeit des Fecureiven Denkens verschmähen, nach der unerreich- 
baren Höhe einer intuitiven Anschauung des göttlichen Wesens und der 
göttlichen Dinge, einer unmittelbaren Anschauung des „Wie” derSchöpfung, 
einer theosophischen Construction der aus Gott emanirenden Weit greifen, 
verlieren sie eben den Weg, auf dem Platon den „Vater und Schöpfer fin- 
det”, verlieren die Anschauung der menschlichen Seele als deyn, des 
menschlichen Guten und des menschlichen Schaffens und die Platonische 
„Idee des Guten” wird ihnen zur leeren Form für ein ganz Verschiedenes. 
Die neueren Ausleger fassen die „Idee des Guten” bei Platon als die Gott- 
heit, ohne darin die Idee der absoluten Persönlichkeit zu erkennen und 
scheinen uns darum es auch nicht zu einer durchgehenden Consequenz und 
Klarheit des Verständnisses zu bringen und ungerecht gegen Platon zu 
werden. Vergleiche Schleiermacher, Plat. Werke, Il, c, 134; Ritter, Ge- 
schichte d. Pbil. Il, 311 ff. ; Brandis II,a, 322 #.; Schwegler, Gesch. der Phil. 
3, A,56; Trendelenburg, de Philebi consilio, 171#f.; Bonitz, dispp. Plat. 5 ff.; 
Susemihl, Genetische Entw. I, 360; Zeller, Phil. d. Gr. II, S. 453, der Pla- 
ton überhaupt den Begriff der Persönlichkeit abspricht. Wir können auch 
das Urtheil des Professor Stahl im angeführten Werk S. 155 nicht begrün- 
det finden. ‚Viele edle, tiefe, an dem empirischen Staat unbefriedigte Ge- 
müther, voll Sehnsucht nach jener wahren, ewigen Beschaffenheit des 
menschlichen Gemeinzustandes, haben mit edlem Sinn, aber doch unwahre 
Staatsverfassungen entworfen. Sie erkennen nämlich im Innersten die 
wahren Postulate: die völlige Einigung der Menschen zu einem sittlichen 
Reiche und die völlige Freiheit und Selbstbestimmung des Einzelnen und 
erwarten, da sie ein jenseitiges Reich der Vollendung nicht vor der Seele 
haben und die Depravation der menschlichen Natur ignoriren, solches im 
irdischen Zustande, wo es unmöglich, und vom irdischen Staat, dessen Be- 
ruf es nicht ist”. Dieses Urtheil kann seinem letzten Theil nach unmöglich 
von Platon gelten, wie Stahl will, und diesem Hellenen den Glauben eines 
jeuseitigen Reichs, das Bewusstsein der irdischen Mangelhaftigkeit und der 
Sündhaftigkeit zu rauben, scheint uns ein so grosser Irrthum, als wenn an- 
dere ihm den „scharfen Begriff” der Person, des persönlichen Berufs, der 
persönlichen ÜJosterblichkeit, der völligen Freiheit und Selbstbestimmung, 
der völligen sittlichen Zurechnung oder die Abnung jener „gewollten, 
teuflischen Bosbeit”, als einer der antiken Welt nicht bekannten Willens- 
depravation, absprechen (Cfr 8. 5.). Wir glauben bisher schon binreichende 
Belege und Beweise über Platons Glauben und Lehre in Betreff des jensei- 
tigen Reichs angeführt zu haben, um uns bei der Zurückweisung des obigen 
Urtheils darauf berufen zu können, ein Weiteres werden wir noch in den 
folgenden Paragraphen 4, 5, 6 und 7 anführen und die Lehre über die Sünde 
besonders $. 5 sehen. Damit sehen wir in Platons Lehre noch kein Chri- 
stentbum, so wenig heute ein Philosoph, den sein Denken und Bewusstseiu 
zu ähnlichen Resultaten führt, der aber Christus für eine mythische Person 
hält, ein Christ ist. Dabei kann, wie uns scheint, der erste Theil des Ur- 
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zwischen zwei Gegensätzen "); sie hat Theil au „Demselben”, ist 
es aber nie rein, sondern immer nur in Verbindung mit dein An- 
dern. *) Es ist die doppelte Natur dieser Welt und aller Dinge in 
ihr, vermöge der sie am Göttlichen, Ewigen, den Ideen Theil ha- 
ben und doch ‚„Anderes” sind, in vieler Beziehung schwierig zu 
denken; doch können wir ja, abgesehen von den schon bespro- 
chenen Gründen, die Erscheinungen nicht anders begreifen, als 
indem wir die gleichartigen je unter Einer Idee und Einheit zu- 
sammenfassen und begreifen, eine solche mus® auch das Wirk- 
same, Formende und Erscheinende sein und ausser diesem Ent- 
stehenden-Vergehenden,dem Aehnlichen, eine seiende aoxr [tdee, 
dvvauıs, aitie] sein und Wahrheit und Realität haben, wie auch 
unabhängig von dem wahrnehmenden menschlichen Subject „an 
sich” sein, soll der wirklichen Welt nicht alle Wahrheit und dem 
Menschen die Erkenntniss von ihr und zugleich die Erkenntniss 
vom Guten und von Gott genommen werden.t) 

Es ist die Welt ein Ganzes, eine alle Einheiten in sich schlies- 
sende Einheit mit einer Seele. ") Diese ist in der Weltmitte, geht 


theils als in gewisser Beziehung richtig bestehen. Die Gütergemeinschaft 
die Weibergemeinschaft sind unwahre Entwürfe, naturwidrig, streiten ge- 
gen die Natur der Sache, gegen das in den Verhältnissen und Dingen ein- 
wohnende relos, die göttliche Institution der Ehe und des Vermögens, ver- 
nichtea die «oyn der freien Person ; Platon übersieht eben das Individuelle 
und Speeifische in diesen sittlichen Institutionen. Man darf aber auch nicht 
die Art, wie jene Entwürfe in seinem Staat auftreten, ignoriren: sie wer- 
den als irdische Massregeln der Zweckmässigkeit behandelt, die leicht auf- 
gegeben werden, wenn einer bessere angeben könnte. Die Zwecke, welche 
auf diesem’ unwahren Wege erreicht werden sollen, sind wahre und sitt- 
liche: Gereehtigkeit, Gemeinsinn, Aufopferung, reine geistige Liebe u. s. w. 
sollen unter den Staatsmitgliedern erreicht werden. Vergleiche übrigens 
Einl. Anm. 10. 

r) Tim. 33,d: aurö Eaurg ToopnV nV Eavrou play nag£yov. Cfr 
rep. 477 ff. 

s) Tim. 37,a: „Die wuyn der Welt ist aus dem bleibenden, untheil- 
baren Wesen des zevrod und dem theilbaren, sinnlichen des Iare&gov zu- 
sammengesetzt, aber doch &v, indem jene widerstrebenden ovotas eidn 
durch ein beiden analoges, mittleres eidos verbunden worden sind und a 
der ovo/a Theil bekommen haben”. 

t) Tim. 52,b,c: „Es muss die erscheinende Welt (e!xuv) = To öuwvuuov 
ouoıöv Te Exelvw (Ö vonaıs elinyev Enıaxoneiv), alOInToV, yeynTov, 
1repopnufvov ael, yıyvöusvov &v tıvı tonw (Ort, Raum und irdische 
Materie), xl malıy Exeiden anmolduusvov, d6En uer’ alaInGEws TrEQt- 
Anııtöv — dieses Abbildliche, ovo/as auwsyEnws arreyoufınv sein 7] 
undtv To naganev aurnv elveı, auch nicht als derselbe bleibende Schein”. 
Cfr. Anm. g, b; Tbeät. 156e, 157; Theät. 201 ff. (die Bekämpfung des fal- 
schen Idealismus oder Nominalismus). i 

u) Tim. 31,a: „Es giebt nur Eine Welt. Zwei Welten wären ähnlich 
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durch das Ganze und umgiebt es. Aber.sie ist nicht einfach und 
rein, ist eine Verbindung von dem „dasselbe” und dem „Andern”, 
hat in sich eine Erkenntniss der Ideen, nach Analogie mit dem 
erschaffenen Menschen, hat eine richtige Meinung und Wahrneh- 
mung und theilt sich die Erkenntniss und Wahrnehmung in sich 
durch die ganze Welt mit. *) Sie ist das bewegende Princip des- 
sen, was auf der Erde und um die Erde her am Himmel wech- 
sell und bewegt wird, und bewegt ohne Irrthum nach bleibendem 
Gesetz”), was von Platon auch so ausgedrückt wird: „Die Bewe- 
gungen des „Andern”, welche den Grund des Wechsels und der 
Veränderung enthalten, gehen durch die Bewegung und den Kreis 
des „dasselbe” Seienden, „welches den Grund des Wahren und 
der Harmonie in der Welt enthält, hindurch, werden von dersel- 
ben zusammengehalten, belehrt, beherrscht und eben in die ver- 
nünftige Harmonie gebracht.” *) 

Die Welt ist ein in Zeit, Raum und ‚‚dieser” Materie beweg- 
ter Gott, der sich vernünftig und harmonisch bewegt; er ist ein 
gewordener, sein Leben selbst ist ein stetes Werden und ist dies 
nur durch das ewigseiende gute Wesen. Das gute Wesen hat die 
Weltseele gemischt und zusammengesetzt d. i. erschaffen; von 
seinem Rathschluss und Willen hängt auch die Atoıc ab. Gott 
hat der Weltseele die beiden irrthumsfreien Bewegungen des 
Tavrov xai Öuolov und des Jarspov verliehen; sie schafft auf 
Gottes Befehl das ‚‚Ihrige” in der Zeit, auf seine Vorbilder sehend, 
indem sie die „Nothwendigkeit” dieser Welt gewöhnlich zum 
Guten hinlenkt, soweit es in der Welt der Mittel eben möglich ist, 
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und auch unäbnlich; als unähnliche wären sie verschieden und andere, nicht 
dasselbe, als ähnliche wären sie „dasselbe”, hätten Theil an „Einem”, 
wären dessen, als des nagadeıyua, Abbild, mitbin „ Eine” Welt so nath- 
wendig, als jenes Urbild „Eins” und „dasselbe” wäre”. Cfr. rep. 597. 
Mao kann immer nur „Eins” denken, anschauen, benennen, thun, wirken 
in Wabrheit; pur „Eins” ist uud kann sein in diesem Sinne. Ein „aneı- 
eovy”, ein Nichteins ia diesem Sinne, kann nicht sein, sondern immer nur 
zu „Eins’” werden, ist in jedem Augenblick „Eins’”, 'hat am zr&oas Theil 
und lässt dann ab vom Werden. Hierüber werden, wir nachber Platons 
Lehre ausführlicher erörtern müssen. Ein „arzergov” denken ist kein 
wahres Denken, sondern dessen positives Gegentheil und ein unendliches 
Uebel nach Platon. 

v) Cfr. Tim. 34,a,b; S- 2,a. 

w) Tim. 90,d: „ai oo avrös dıavonasis (“ouovtaı) x NEQIGO- 
eat sind ‚richtige”. 36,e: Feiev aoryv nofaro anavorov zer Euggorcs 
Alov ngos Toy aU nayıa yeoror. Cie. Tim. 47,c,d 

x) Cfr. Tim. 36,d; 38,e. 
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dass die Vernunft zur Herrschaft gelangt. ”) Sie schafft also nur 
Mangelhaftes, das Zeitliche und Vergängliche, vermöge der Mittel, 


y) Tim. 48,a: vov avayxns apxovrog, top neldeıv abrnv Toy yıyvo- 
u&vwv ra nıtiore Ent ro Bektıorov Ayeıy. Cfr. 56,c,d, wo es heisst: 
Exodoa HE0HElO« TE yucıs Urreikt, um die zwiefache Natur der irdischen 
Weltbewegung zu bezeichnen; 68,e; 69,a; 46,d,e. Wie die Welt als ge- 
wordener Gott von Platon dargestellt wird, so werden es auch die Ge- 
stirne. Die gemeinsamen Merkmale und Attribute dieser Götter sind, dass 
sie sichtbar sind, einen endlich-körperlichen Leib haben, mit diesem eins 
geworden, nicht ewig, sondern lösbar sind, wenn auch vielleicht avwAe- 
$o0r; sie haben psychisch-dynamisches Leben und ein mechanisches, ein 
Vermögen zu thun und zu leiden ; in allen Beziehungen sind ihre Bewegun- 
gen die besten und die göttlichen oder gottäbnlichen ; denn sie bleiben die- 
selben ohne Abirren von der Bahn, ohne ein anderes zu wirken, als das 
ihrer duvauıs und yuoıs Entsprechende; sie sind von der schönsten Ge- 
stalt, offenbaren in Allem das ewige „Schöne an sich” als ein im öperös 
tönos Erscheineudes; was sie sind, wirken, erleiden, ist dem Sein uud 
Bewegen des voüs im vonzös TOrzos am ähnlichsten und nächsten; so ist 
ihr Kreislauf ja ein Sichbewegen in demselben und in sich auf dieselbe 
Weise und in Harmonie mit sich, ähnlich der Bewegung des voös; sie sind 
in dieser Eigenschaft Götter und da/uoves, welche die Menschen belehren, 
Liebe, Bewunderung, Erkenntniss, Wahrnehmung ihrer erwecken, das Be- 
wusstsein des Schönen und Guten im Menschen, der frei und namenlosem 
Irrthum unterworfen ist, anregen, während sie nach einem nothwendigen 
Gesetz sich bewegen. Aber sie sind aus ıyvyy und o@ua bestehend ; ob 
sie gelöst werden und mit der Zeit, diesem rorzos und dieser Materie zu 
Grunde gehen werden, hängt von einer andern BovAnoıs ab and zu ihrer 
Fortdauer durch die ganze Zeit ist ein anderes Band, die Schöpfung des 
Menschen und das Werden des Guten nöthig; denn 7 zo rov aavros Bl 
Inaeyovon eidaluwv ovale ist Plan und Zweck alles Werdens (Tim. 41, 
a,b: (sess. 903,c). Sie sind eben nur xara vouov övres Jeol. — 

Man sieht danach einerseits, wie Platon es meint, wenn er der Welt 
und den Gestirnen eine Seele, ein Wahrnehmen, Erkennen und Selbstbe- 
wegung beilegt, wie dem Menschen, dem rayrwv Luwv JEoceßeorarov; 
es ist nur ein Urtheil der Analogie, ebenso wie wenn er im Sophist die dv- 
vausıs des Denkens, Wollens, der Liebe, der Gerechtigkeit, Wissenschaft 
den physischen duyraueıs gleichstellt, abgesehen von dem Zweck dort, den 
rohen Materialisten die Gewissheit eines Unsichtbaren, einer duyauıs zu- 
nächst, und dann die Realität eines „Etwas”, „Eins”, das diese duvauıs 
hat und nur durch seine Wirkung erkennbar ist, zu beweisen. Den Cöt- 
tern hier wird keine Persönlichkeit, keine Freiheit, werden nicht Fehler 
zugeschrieben. Andererseits erkennt man, wie sie das aus Gott hervorge- 
gangene und geschaffene Mittel, die von ihm geleiteten Werkzeuge sind, 
seine ewigen Zwecke zu verwirklichen. Gott allein ist der „Eine” der 
nicht besser werden kann, ist im vontös torros, vontövy yEvos (Rep. 510), 
nach Analogie gesprochen, was die Sonne im öp«rös Tonos; er ist die 
Idee Tov ayad$ov, in dem die nur „denkbare” Welt begriffen ist, durch 
den die 2deaı sind, was sie sind, ihre ovoi« haben (Rep. 509, 597); er ist 
der wahre Baoıkevs (Gess. 904a.), der merreurns, welcher die Welt zum 
Guten leakt (Gess. 903), regiert die nur „denkbare” Welt, die in ihm be- 
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ovuusrairıc, nach dem vovg und den Ideen Gottes und nur 
durch Gott. Denn wie sie das wahrhaft Unsterbliche, das in die 
Zeit tritt, um zu werden, aus Gottes Hand empfängt, so kömmt 
alles Gute, der Zweck und die diesem entsprechende Bewegung 
durch Gott in die Welt und wie Gottes BovAnoıg ihr Sein und 
Anfang gab und ihre Schranke bildet, so bestimmt Gott auch das 
Ende, wenn die Welt enden, wenn ein Avoıc eintreten soll; denn 
Gott hat die Macht und die „ Wissenschaft”, alles Gewordene zu 
lösen. 


steht, der er selbst alle ovofa noeoßel« xai duvausı übertrifft und er- 
leuchtet (rep. 509; Parm. 134); die Sonne und diese Welt sind nur die 
analoge Schöpfung (rep. 508); es giebt auch eine göttliche Leitung dieser 
Welt und der Dinge, auf welche unsere Vorstellung von mechanischer Be- 
wegung, oder auch die von der Körperbewegung durch die ıyuyn, wie sie im 
Menschen erscheint und nach Analogie auf die Welt und Gestirne übertra- 
gen wurde, nicht passt, sondern ein Wesen rodnyei Eyxovoa duvausıs allas 
rıyvas Untoßellovoas Javuarı (Gess. 899, a; Phileb. 28,d, e; 30, c,d.). 
Gott ist Einer und @oyn und airta« von allem Guten und wahrhaft Seien- 
den. Vergleiche Gess. 895 — 907. 

Wenn K. Fr. Herrmann (Plat. Phil. S. 552, 709, 540, 695) Platon des 
Widerspruchs anklagt, so können wir dies nicht begründet finden; wir fin- 
den eben in allen Gesprächen dieselbe übereinstimmende Lehre von der 
Allursächlichkeit und Person des absolut guten Wesens. Zeller (Gesch. 
II S. 453) spricht Platon die Lehre der Persönlichkeit Gottes ab; weil ihm 
überhaupt der „schärfere Begriff” der Persönlichkeit (als der menschlichen 
nach Gottes Bilde?) gefeblt habe (S. 454). Den Griechen, diesem jugend- 
lichen Volke, diesen „ewigen Rindern” fehlte im Allgemeinen dieser Begriff 
in tbeoretischer und praktischer Beziehung vor und nach Platon, wesw2gen 
sie auch das Verständniss desselben verloren, wie ihnen das Bewusstsein, 
nicht der individuellen Anlage (yvoıs, Naturell), aber des „persönlichen 
Berufs” feblte, ihre Moral und Religion nicht auf reiner sittlicher Liebe 
und absoluter Gebundenheit an einen heiligen Gott beruhte. Aber um das 
Letzte zu übergehen, den sokratisch-platonischen &pws und den Begriff der 
Znıornun in sittlicher Beziehung nieht weiter hier zu erörtern, so ist eben 
der scharfe Begriff der Persönlichkeit Platons und Sokrates Hauptgedanke 
und Sokrates Charakter und Geschichte ist der typische Ausdruck dieses 
mit ihm in die Weltgeschichte tretenden Bewusstseins nach allen Seiten. 
Es ist auch gar nicht zu denken, wie jenes energische Bewusstsein eines 
persönlichen Berufs in dem Geiste eines so tiefen Denkers von so nüchter- 
ner Conseguenz, wie Sokrates war, sein konnte ohne das Bewusstsein der 
Person ibrem „scharfen Begriff” nach, oder ohne dahin zu führen. Ver- 
gleiche Einl. Anm. 12 und nachher & 4, 5, 7. 
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8.4. 
Begriff der wahren menschlichen Freiheit. 


Das Vermögen des Guten und des Wissens von den Ideen, 
welches der Mensch hat, liess sich nicht erklären, wenn wir nicht 
emen erhabenen Schöpfer über der Welt und ein geistiges Sein 
annahmen und in der Welt eine Bewegung, die nicht die Gottes 
ist. Welche Wege giebt es nun für den Menschen in dieser er- 
scheinenden Welt, zur Erkenntniss des Guten zu gelangen, wenn 
auch zu keiner seienden und bleibenden ? Zunächst ist das Gute 
an den Dingen in der Natur in verschiedener Beziehung zerstreut 
und wahrhaft wirksam. Das &ö ist in den Dingen und vom Schö- 
pfer in ihnen erschaffen. ®*) Wer sich in Wahrheit dem Wirken 
der Dinge hingiebt, wird in der Erkenntniss des Guten gefördert; 
so ist die Natur ausser dem Menschen als Lehrer und Erzieher 
thätig zur Förderung desselben in seinem besonderen Guten. 
Die harmonische, gesetzliche Bewegung auf der Erde und am 
Himmel lehrt die Seele und erzeugt in ihr eine analoge Bewe- 
gung. ®) Sie zwingt sie selbstthätig zu sein und lehrt sie, wie 
und dass Thätigkeit und Bewegung in dieser Welt das Gute er- 
hält, Ruhe vernichtet. So ist besonders die Wirkung alles Schö- 
nen in der Natur und den menschlichen Kunstwerken beschaf- 
fen; diese sind nicht bloss ein Object für des Menschen Intelligenz 
und Wahrnehmung, indem sie etwa nur offenbarten, was sie sind 
und erscheinen, sondern wirken zugleich ein Weiteres, erwecken 
in ihm das Bewusstsein der Schönheit der menschlichen Seele 
und der reinen Schönheit an sich. *) Wenn man die mensch- 
lichen Vermögen theilt, die zuletzt doch auch Eins sind, wie die 
menschliche Seele, und in der Erscheinung und Beziehung auf 


$4. a) Tim. 68,e, 69a; „Gott ist z0 dd ed Texınıyauevog dv n&oı 
tois yıyvoußvos alTog.” 

b) Tim. 47, c, d; 90,d; besonders die eben citirte Stelle; 69, a: 
„Nach dem 3eiov alrlas eidos soll man forschen und trachten ({nzeiv) der 
Glückseligkeit wegen, wie der Mensch ihrer tbeilhaft werden kann; olıne 
dieMittel dieser Welt, Wahrnehmung, Erfahrung u. s. w., ist's ihm nicht mög- 
lich, &xeiva uova xatavosiv, oVd av Acßeiv, noch auf irgend eine Weise 
zu vernehmen.” 

c) Sympos. 210,a,b: 211,a; Anm.a; $3, Anm. w, q, k; cfr. in Bezug auf 
die Kunst $ I, Anm. 5; in Bezug auf die endlichen Wissenschaften, die bloss 


theoretischen, wie die praktischen, Symp. 210,d; $1, Aum.p,q,r. Es be-' 


ruht darauf der pädagogische Werth der Musik, Gymnastik u. s. w., ihre 
nothwendige Wirkung. 
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anderes andere sind, “) und sagt, der Mensch wurde vorzugs- 
weise leidend durch die Dinge der Welt, die seiner Wahrnehmung 
als schön erschienen, seiner Vernunft ihre Idee und Wahrheit 
offenbarten, zu seiner Schönheit hingezogen und über seine 
Wahrheit belehrt, so ist das Thun des Guten in der Welt, die 
wirkende Ausübung, der zweite, bessere Weg zur Erkenntniss 
des Guten. Das leidende Beobachten und eine analoge einseitige 
Behandlung von Wissenschaften ohne Selbstthätigkeit und aus- 
übende Anwendung bringen eigentlich keine menschliche Erfah- 
rung, keine Wissenschaft, keine Erinnerung und keine „Kunst” zu 
Stande. Es ist nun ein solches einseitige Wahrnehmen, wie For- 
schen dem Menschen, wenn er wirklich Wissenschaft treibt und 
wahrnimmt, den Augenblick ohne menschliche Selbstthätigkeit 
nicht möglich, °) sondern er ist, wenn er einen Begriff oder eine 
Vorstellung „auffasst”, ebensowohl thätig ihn in seiner Seele pro- 
ducirend. Aber der Mensch kann ja, wie jene Träumer, sehend 
nichts sehen, er kann träumend den Boden der Wirklichkeit ver- 
lieren und träg sich eitle Gebilde ersinnen, er kann irren und 
Reichthum für das höchste Gut halten und verfolgen, kann in 
Sophistik, Scepsis seine Begriffe und seine Vernunft und einen 
vernünftigen, bestimmten Willen zu Grunde richten, kann der 
vollendete Böse werden, er kann ferner etwas jetzt Gewusstes im 
nächsten Zeitpunkt vergessen, was er jetzt ist und thut, zu einer 
anderen Zeit nicht sein, er hat selbst beim Eintritt in die Welt 
die Begriffe als „vergessen” in seiner Seele und ein Vermögen, 
sie zu ergreifen und es zu einem wirklichen Wissen in dieser Welt 
zu bringen, aber es kann auch dieses Vermögen unwirksam blei- 
ben durch Mangel äusserer Veranlassung und durch eigene Un- 
vernunft undSchuld. f) Wie er nun nur durch wiederholte Beob- 
achtung zu einer wirklichen Erfahrung und zum Urtheil gelangt, 
durch Wiedererinnerung und Ausübung zu einem eignen wirk- 
lichen Wissen und zu einer eignen festen „Kunst”, so ist es noch 
viel mehr mit dem Guten so beschaffen. Nur wenn er das Gute 


d) Aber sie sind auch „an sich andere”, wahrhafte, nicht nur scheinbare, 
nicht blosser Schein. „Ein seiendes „Eins,” welches an einer Zweiheit 
Tbeil hat, nothwendig Theil hat, so dass das Eine dicht zor& in dem zwei- 
ten Theil geworden ist, ist ja nothwendig zugleich Einheit und Zweiheit.” 
Tim. 52,d. 

e) Cfr. die betreffenden Stellen & 1, Anm. k; $ 2, Anm.a. Die wei- 
tere Begründung folgt erst bei der Erörterung der Idee der Person. 

f) Theät. 157,e, 153: „Der Mensch ist im Stande zapopav, fähig 
selbst der weudeis alo$nosıs”, Cir. $ 2, Anm. p,e,c; Tim. 43,e, 44,a, b; 
89,e,f; über die «oyol nv dıavoray, rep. 458. 

4* 
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thut, erfährt er, was dasselbe wirkt und vermag, nur dann wird 
er selbst gut und jede That macht ihn besser ®) und nur so 
wird seine Erkenntniss des Guten, die vorher bloss eine vorüber- 
gehende und nur mögliche war, eine wirkliche und bleibende, so- 
weit es dem Menschen in der Erscheinung möglich ist. Das 
menschliche Gute ist ein ganz besonderes, für die Menschengat- 
tung gegebenes Gesetz. Es ist der Weg, immer mehr zur Er- 
kenntniss desselben zu gelangen, daher der, sich guten Menschen 
hinzugeben, sie zu beobachten, ihnen nachzuahmen und im Ver- 
kehr mit ihnen Gutes zu thun. Im Verkehr mit einem guten 
Lehrer oder in einem guten Staat lernt der Mensch das Gute an 
sich schauen und wenn er lehrend oder handelnd das Gute in 
einem Menschen oder in der Gemeinde fördert. $) Aber wenn 


g) Rep. 445: ro udv dlxaın noarreıv dızaıoovvnv Bumoısi, wie Ta 
dyıcıva vyleev. 

h) Symp.209,a,b,c;210,c. Beobachtung, Liebe und Ausübung sind zu ver- 
einigen. Die erziehende Macht der Gemeinde und des Staats, sowie der Thä- 
tigkeit in diesem vernachlässigt Platon nicht; siebegründet zum Theildiezeit- 
lichen Tugenden, diese endliche Tapferkeit, Entbaltsamkeit, Gerechtigkeitu.s. 
w.; wie diese bei dem platonischen Ideal eines möglichst guten Menschen auf 
dieser Erde alle vorausgesetzt und „nothwendig” sind, so wird ihm das Le- 
ben im Staat, die Erfahrung, Theilnahme und Thätigkeit nicht erlassen; er 
würde sonst im besten Fall nur halb das Seinige erfüllen (rep. 497). Wir 
haben (Einl. Anm. 10) bemerkt, dass Sitten, Gewohnheiten, Recht, Staats- 
institutionen nach Platon nothwendig waren als sittliche Lebensäusserun- 

. gen, umgekehrt nethwendig waren als Mittel der Wiedererinnerung für 
die, welche nicht Philosophen waren, die Mehrheit der Bürger, die Rinder 
und die noch zu Bildenden. Sie haben auch jene Nothwendigkeit, nach Pla- 
ton, dass sie nicht bloss Wirkung und Manifestation des sittlichen Willens, 
der Tugend, sind, sondern, als realisirter Entschluss und That, die mehr oder 
weniger tugendhaft ist, die Tugend im Subject, Individuum und Volk una 
und simul wirken. Stahls Philosophie des Rechts, II Bd. I Abthlg. dritte 
Aufig. Seite 196: „Das Recht ist das objective Ethos, die äussere Lebens- 
gestaltung, der Beruf des Volks; bezielt (195) eine sittliche Gestalt des 
öffentlichen Zustandes, allgemeine, gleichmässig beobachtete Regel.” S. 
207: „Mangel an Beurkundung des sittlichen Gemeindewillens hat den Er- 
folg, dass der Ernst der sittlichen Gebote, wie aus der objectiven Lebens- 
gestaltung und der steten Anschauung, se auch aus dem öffentlichen Be- 
wusstsein und damit zuletzt aus der Sitte verschwindet.” S. 142: „Das 
Verhältniss zwischen dem objectiven Ethos und der Sittlichkeit ist seiner 
Idee nach nothwendig ein Verhältniss der Einheit, d. i. der Homogenität 
ond Wechseldurchdringung.” S. 205: „Das Recht beruht eben so wie die 
Moral auf den zehn Geboten und lediglich auf ihnen.” S. 115: „Der Wille 
beruht ferner auf einem bestimmten, sittlicben Wesen der Person, Gesin- 
nung, Charakter, das sich in dem Entschluss offenbart; denn ohne diesen 
giebt es keine Person. Aber es ist mit dem jeweiligen Willensakte in 
Wechselwirkung durch Entschlüsse bestimmt.” Nicht über die Idee des 
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wir früher gesehen haben, dass irgend ein entstandenes Gesetz 
nicht die Gerechtigkeit an sich, sondern wenn es gut war, ein aus 
der Erkenntniss dieser im Geist eines Volkes oder Gesetzgebers 
hervorgegangenes Abbild darstellte, so ist der letzte Wegzum Guten, 
dass der Mensch im Geist die Idee selbst zu ergreifen sucht. Denn 
keine Erfüllung geschriebener Gesetze dem Buchstaben nach ge- 
nügt. Dies könnte ja dazu führen, grade das Gegentheil vondem zu 
thun, was das Gesetz gewollt hat, wie, was ein Arzt zu einer Zeit 
für heilsam erkannte, unter veränderten Umständen schädlich 
sein und dem Zweck entgegenwirken kann. Auch darf der Mensch 
bei einer Nachahmung oder bei der bloss loyalen tugendhaften 
Erfüllung nicht stehen bleiben. Dies wäre ein ähnlicher Fehler, 
wie wenn er nicht selbstthätig sein Wissen zu einem wirklichen, 
eignen Besitz durch Uebung zu beleben und zu vervollkommnen 
trachtete. Jeder Mensch ist eine Einheit mit eignen Gaben: er 
hat einen einzigen Beruf zur Verwirklichung des Guten in dieser 
Welt; ihm ist eine eigne Erkenntniss der Idee auf die Welt mit- 
gegeben und die soll er wirklich machen mit allen Mitteln dieser 
Welt und will es auch. Er kann aber die Kenntniss dieser nicht 
anderswoher nehmen, als schliesslich und schlechthin aus sich 
selbst, indem er sich der Idee in sich erinnert und das “ Seinige” 
thut. !) Alle vorhin erwähnten Wege setzen diesen letzten vor- 
aus, damit sie selbst möglich sein können. Eine Förderung in 
dieser letzten Erkenntniss ist der geistige, lebendige Verkehr 
mit einer geliebten Person von verwandten Gaben und ähnlichem 
Ideal.) Der letzte Grund aber der Erkenntniss ist der Urgrund 
von Allem, der die einzelne Seele erschaffen, sie über und aus- 
ser dieser Welt das Gute, dessen sie sich in der Erscheinung er- 
innert, hat sehen lassen und der erkennenden Seele auch alle 
Erkenntniss mittheilt und bewirkt. !) 


Staats sind die beiden Philosophen verschiedener Ansicht, aber wohl über 
die Schätzung der jeweilig gegebenen empirischen Abbilder. 


i) „Der dem Menschen angeborene und eigene &pws ist eine Sehnsucht, 
dass ihm 70 &ya3ov, ein o?xeiov, für immer zu Theil werde, aber so, dass 
cs ein Epws TOD TOxov &y ro xalg ist (Symp. 206, a, e); er gebiert aber und 
erzeugt, & zalaı &xveı.” Phädr. 250,a; 249,d; Politikos, 283, 284, 295, 
299, 300, 301. Die Vollendung seines Werkes ist auf dieser Welt nicht 
möglich. $ 1. Anmerk. t. 

k) Vergleiche Symp. 209, 210; Phädr. 277, 278 und besonders die mit 
frischen jugendlichen Farben gezeichnete Stelle, 2355 —256,a; über das 
puvosı pllos To Hepanevorrtı, die Geistesverwandtschaft, Phädr. 253, a, b,c. 

I) Gott hat den einzelnen Menschen erschaffen, er hat ihm Bewusst- 
sein der intelligibelen Dinge, der Ideen, Bewusstsein der höchsten Idee des 
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8.5. 
Begriff der Sünde. 


Der Gute thut und erkennt das, was er soll in dieser Welt, 
sein eigenstes Werk und „Eins”. Die Idee davon ist Eine und 


Guten mitgetbeilt, ihm das Vermögen, dieser gemäss zu werden, zu has- 
dela und sie zu erkennen, gegeben und die Liebe als Mittlerin zwischen 
dieser und der intelligibelen Welt eingepflanzt; die Idee des Guten, soweit 
die menschliche Seele in dieser Weise an ihr Theil bat, ist in dem Einzel- 
menschen eine Kraft and &eyn, die alles gute und wahrhafte Thun, alle gute 
und wahrhafte Erkenntniss bewirkt, eben auch die Erkenntniss ihrer 
selbst; sie ist Schöpferin, Erhalterin aller wahren Künste und Wissen- 
schaften in der menschlichen Welt und giebt ihnen ihr Ziel an, der Mensch 
selbst ist des Guten wegen erschaffen; sein Wesen ist das Gute und wer 
seia letztes Ziel erkannt hat, kennt ihn in Wahrheit; er ist gut vom all- 
guten Schöpfer erschaffen nach der Idee des „Menschen an sich”’. Von die- 
sen verschiedenen Gesichtspunkten aus trat uns der Platunische Begriff des 
Guten als Gegenstand und Wesen des wahren menschlichen Erkennens, 
Wollens und Thuns entgegen. Insofern nun Gott der alleinige Geber der 
Vermögen uad Gaben, auch gegenwärtig Leiter der nach seinem Rath- 
schluss sich abwickelnden Weltumläufe ist, sich selbst in den Erscheinungen 
der Natur und Geschichte und durch sie offenbart und als der Allgute und 
Einziggute erkannt wird, auch der Seele Erkenntniss und Bewusstsein 
seiner mitgegeben hat und in ihr wirkt, wird er von Platon als Urgrund 
aller wahren Wissenschaft, wie aller Kunst, auch der richtigen moralischen 
Meinung aufgefasst und mit frommer Dankbarkeit und Scheu immer verehrt. 
Aber Platon kennt auch eine Mitwirkung und besondere Offenbarung Gottes 
im Leben des Einzelmenschen, eine besondere Gnade gegen einzelne Per- 
sonen. Wir dürfen nicht auf die ernsten Anrufungen Gottes in späteren 
Gesprächen, so dem Timäos, von diesem Gesichtspunkt aus zu sehr Ge- 
wicht legen, auch nicht auf einzelne Aeusserungen, die sich anders inter- 
pretiren lassen, zurückgehen, aber jenes Wort über Sokrates Dämonium 
und sein Gelangen zur Philosophie ist ein sicheres Zeugniss für Platons 
Lehre über die Regierang Gottes und seine &oyn zum Guten, rep.496: zo d° 
Nueftegovy oUx akıoy Alyeıy, TO daıuövıov Onusiov‘ N yap mov rıyı ll 
7 ovderni ray Eungoodev yEyove.” Zeller missversteht diese Stelle sei- 
ner Theorie zu Liebe: „Das Dämonium werde von Platon als eine beson- 
dere Unterstützung für seinen philosophischen Beruf betrachtet, insofera 
es ihn von der Politik abhalte, dagegen das Bewusstsein seines Berufs und 
der Trieb auf Gott zurückgeführt werde.” (Gesch. I} Thl. S. 67, 68). Wenn 
man,unsere Stelle nicht zunächst mit Apologie, 31,c, verbindet, sonderu 
mit Apologie, 33,c; 40,a,b; 23b; Theät. 150, c, und Phädon 62,b, berück- 
Sichtigt, kemmt man zu dem Resultat, dass Platon das Bewusstsein des 
persönlichen Berufs beim Sokrates und die einzelne Warnung, was nicht 
„seines Berufs” sei, auch nicht zu thun, nicht aus verschiedenen Quellen 
ableitet. Was die sonstigen Merkmale des Dämoniums nach Zeller be- 
trifft: „„Dass es nur auf einzelne, zukünftige Handlungen gehe, diese nach 
der Seite des Erfolges, nach ihrer Zweckmässigkeit oder Unzweckmässig- 
keit betrachte, mit der sittlichen Beschaffenheit vollendeter und zukünfti- 
ger Handlungen sich nicht befasse”, — so fallen diese einseitigen Auf- 
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ihm angeboren, wie er selbst Eins ist. Seine Erscheinung ist da- 
her eine Harmonie, ohne Zwiespalt und die Wahrheit seiner Idee 


fassungen in sich zusammen, wenn man erwägt, dass es Sokrates zur Phi- 
losophie antreibt, diese ihm aber wesentlich sittliche Thätigkeit ist, ein le- 
bendiger Zows, das Gute der Seele selbst zu erkennen und zu thun und in 
derselben Weise in andern zu fördern. Wir können die Definition Zellers 
und Hermanns (Plat. Philos. Tbl, 1, S. 236): „Das Dämonium sei die innere 
Stimme des individuellen Tactes, der dem anhaltenden Beobachter der 
Welt... am Ende gleichsam zum unwillkürlichen Bestimmungsgrunde 
werde, darum auf eine höhere Eingebung leitender Götter zurückgeführt 
werde,” nicht historisch begründet finden. Eine grosse Selbstkenntniss, 
eine reiche Erfahrung und Beobachtung anderer, eine eigene Sicherheit und 
Ueberlegenheit bei der Beurtheilung und Behandlung anderer und eine ein- 
zige Festigkeit in seinem Handeln erkennen wir in allem, was Xenophon 
voo ihm berichtet, und musste ein scharfer Beobachter seiner selbst und 
anderer, der alle Tage im lebendigen Verkehr auf dem Markt und mit Men- 
schen, die sich nicht vor einander verbargen, zubrachte, einen solchen „in- 
dividuellen Tact” leicht sich aneignen. Aber dieser Tact erklärt nur Ein- 
zelnes, was auf ein Dämonium zurückgeführt wird; zum Beispiel nicht dies, 
dass er von der Politik sich fern hält; denn er thut es ja nicht, weil er sich 
unfähig glaubt und fühlt, Staatsgeschäfte zu leiten, sondern weil es mit 
seinem von Gott erhaltenen, individuellen, persönlichen Beruf nicht harmo- 
niren würde, seine sittlichen Grundsätze und Lehren über die Gerechtig- 
keit im Staat zur Zeit sich nicht würden geltend machen können; darum 
wendet er sich an die einzelnen Seelen und erkennt nachher, dass ihn der 
Gott wahrhaft geleitet habe, da er sonst nie so alt geworden sein und so 
gewirkt haben würde. Dasselbe lässt sich gegen Schleiermachers Erklä- 
rung, Platons W. 1, 2, S. 432, Gesch. S. 85: „solche schnelle sittliche Ur- 
theile, die sich nicht auf deutliche Gründe zurückführen lassen und die er 
also nicht seinem eigentlichen Ich zuschrieb,’”’ geltend machen. Diese Er- 
klärung trifft nur die augenblicklichen Beurtheilungen einzelner Personen 
und gewisse Ahnungen, aber harmonirt weder mit der eitirten Stelle Pla- 
tons, noch mit Apolog. 31,a: &x naudös apfauevov. Gegen beide Auffas- 
sungen ist aber das bestimmte Zeugniss der Geschichte. Dass augenblick- 
liehe Entscheidungen dem Einfluss der Götter zugeschrieben wurden, so 
gat wie man Erscheinungen ‚der Götter in menschlicher Gestalt, ihre Mit- 
theilungen durch Orakel, Vögelflug, Träume und andere Zeichen annahm, 
war in der griechischen Welt seit Homer allgemeines Dogma und mit dem 
lebendigen Polytheismus und dem Mangel an energischem Bewusstsein der 
Person ihrem ‚scharfen Begriff” nach nothwendig verbunden. Wäre nun 
aber das Dämonium weiter nichts und hätte Sokrates, nach Zeller, der, 
Schleiermachers Ansicht vereinigend, darin Hermanns Gegner ist, nur dem 
Geiste seiner Zeit und seines Volkes gemäss augenblickliche Eingebung 
für die göttliche Offenbarung nach der orthodoxen Lehre selbst gehalten 
und ausgegeben, wie kam zunächst ganz Athen dazu, ihn anzuklagen, dass 
er zuıya daruovıa einführe? (Xenophon, mem. I, 1; Plat. Apol. 26). Xeno- 
phon polemisirt freilich gegen die Anklage und vergleicht, eben wie Zeller, 
das Dämoniam mit dem Orakel und den anderen Wahrzeichen, aber er ver- 
räth doch wiederholt, dass es eine eigenthümliche Erscheinung sei, sowie 
dass Sokrates einen eigenthümlichen Begriff habe von Gott; vor den ver- 
urtheileoden Richtern des Sokrates würden die Memorabilien die Frei- 
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in dem „Anderen”. Er lebt in Harmonie mit Gott; denn er wird, 
was er nach Gottes Idee sein sollte, er sehnt sich dahin und strebt, 


sprechung nicht bewirkt haben. Die Aeusserung des Aristodemos, mem. I, 
4, 15, und des Euthydem, IV, 3, 12, beweist, dass an eine gewöhnliche Offen- 
barung der Götter bei jenem Dämonium gar nicht gedacht wurde. Ferner 
spricht das Zeugniss Platons es deutlich aus, dass, wie Sokrates mit kei- 
nen Menschen der Gegenwart und Vergangenheit sich vergleichen lasse, 
so auch solche Stimme keinem z@y Eurrgo09ev zu Theil geworden sei. 
(Symp. 221,d). Es kann darum auch unter dem Dämonium nicht einfach die 
Seele verstanden werden, als der Sitz des £pws u. s. w., die von Platon 
sonst wohl Jeiov, daıuovıoy genannt wird. Endlich ist sein eignes Zeug- 
niss von entscheidendem Gewicht. Von seinem Monotheismus giebt Xeno- 
phon, mem. I, 4, 17, 18, ein unwillkührliches Zeugniss: 7öv dd toü Jeoü 
öysaluov Kua mavra 60KV, TO FELOV NAVTa dXOVEıV, TRYTAXOU NEPEI- 
vo, aua navıoy Enıusleioden, nv $v ro navrl PEOYnOLV Ta navıe, 
önws dv eur; ndü 7, oürw rl$E0$cı. Cfr. mem. IV, 3, 14. Seine Wider- 
legung der Anklage (Plat. Apol. 26b,ff.) weist ironisch nach, dass der An- 
kläger sinnlos sich widerspreche, der Angeklagte kein @ eos sein könne; 
er bekennt aber allenthalben seinen Glauben, dass er ein besonderes Werk- 
zeug in der Hand Gottes sei und dass ihn von der Kindheit an eine innere 
Stimme leite. (Plat. Apolog. 31,d; 28,e; 29,d; 30,a, d,e.) F'raguier in 
den Memoires de l’Academie des Inscr. IV, 368 ff. und andere bestreiten, 
dass Sokrates selbst an sein Dämonium geglaubt habe: es sei nur eine 
ironische Bezeichnung seiner natürlichen Klugheit oder blosse plaisanterie. 
Wir können nur zugeben, dass Sokrates, seinem Charakter und Naturell 
getreu, mit seinem Dämonium in ähnlicher athenisch -urbaner Weise frei 
gescherzt habe, wie mit seinem &ows und mit seiner eigenthümlichen 
äusseren Erscheinung, auch wohl, dass er scherzhaft von Eingebung ge- 
sprochen, wo eine alltägliche, gewöhnliche Ueberlegung obwaltete; eine 
vom jungen Platon gewagte Nachahmung des Sokrates von dieser Seite er- 
kennen wir, Phädr. 242,c. Aber nach Xenophon scherzte er stets so, dass 
die verständigen Zuhörer den Ernst wohl verstanden, und verfehlte nicht 
zu anderer Zeit seine Ansicht mit Ernst und deutlich kund zu thun. (Mem. 
IV, 1. 2: Hollaxıs pn ulv av Tıvos koav, yavegös d’ nv — 
TOV TÜS Wuyas noös agermv EU nepuvxorwv Epıdusvos; 1, 3, 7; 
IN, 11, 16. IV, 2, 40.) Es wäre mithin wenigstens unerklärt, wie 
Platon dahin kommen konnte, im Ernst an die Wirklichkeit des Dä- 
moniums zu gJauben. Doch zu viel schon zur Widerlegung einer Ansicht, 
die Sokrates zu einem frevelhaften, frivolen Spieler und zum Selbstmörder 
macht. Dass Sokrates selbst und seine Freunde und Schüler an die Wahr- 
heit der göttlichen ‚‚Stimme geglaubt’ haben, dass Sokrates in der Mitte 
der ibn verurtheilenden und tobenden Bürger 'laut und entschiedener, wie 
je, zu seinem Glauben sich bekannt hat, ist geschichtlich bezeugt; er findet 
dort, wo er auf sein Leben zurückschaut, dass die Gottheit ihn geleitet.hat, 
durch den Erfolg bestätigt. Es ist daher die Frage, ob dieser Glaube nor 
eine subjective, grundlose Meinung sei. Das Ausserordentliche aber in der 
Erscheinung des Sokrates überhaupt, deren unberechenbare Wirkung in 
der moralischen Welt und das Unerklärliche eben jenes gewissen Glaubens 
bei einem Hellenen nöthigt, zu der entgegengesetzten Ansicht, oder richti- 
ger zum Glauben sich zu bekennen. Dass Sokrates noch auf Träume achtete, 
das Orakel befragen hiess, bis an den Augenblick seines Sterbens Opfer 
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das Gute zu erkennen und zu thun mit und durch Gott. Er 
stimmt auch mit den übrigen Menschen überein. Denn wie die 
Idee des allergerechtesten Staats, „des Staats an sich”, Eine ist, 
wie der Staat unter den Menschen sich weder aus Bedürfnissen 
in der Erscheinung, noch aus endlichen Eigenschaften dieses und 
jenes Volkes ableiten lässt *), wenn er nicht blosser Schein und 
reine Willkühr, sondern ein wahrer Gegenstand der Erfahrung 
und Erkenntniss sein, es eine Vervollkomnung, eine geschichtli- 
che Entwicklung zur Idee, eine Philosophie des Staats hier geben 
und unter den verschiedenen Staaten und Völkern selbst ein Ver- 
ständniss und eine Beziehung der Gemeinschaft und Aehnlich- 
keit obwalten soll, — kurz, wie der „Staat’” kein gemachter Be- 
griff der Menschen, sondern eine gegebene und seiende Idee und 
nur „Eins” ist P), so ist den Menschen auch die Idee des Guten 
„Eins”, wonach jeder an sich und für sich trachtet. In seinem 


verrichtete, dazu konnte mitwirken, dass er alle Athenische Satzung, die 
das Gute nicht untergrub, sondern vielmehr förderte, liebte, dass er als 
echter Hellene jene Vorstellungen und Bilder nicht aufgeben konnte, noch 
mochte, wie er seinen Homer nie vergass, dass sein Denken und Thun an 
die Sprache, die Anschauungen und Mittel seiner Zeit und Stadt gebunden 
war; allein die volle Wahrheit ist, dass die fromme Gesinnung das über- 
lieferte Mythische und Mystische nicht wegwerfen konnte, dass sie reli- 
giöser Handlungen bedurfte, dass der Gewissenhafte und Religiöse auf die 
Winke der Gottheit allenthalben achtete, dass er endlich die überlieferte 
äussere Satzung nicht für eine bloss unschädliche, gar löbliche moralische 
Stiftung im Staat erachtete, wie ein klug rechnender Staatsmann oder wie 
jene Lehrer, denen, wie dem Aristophanes, die Religion wegen der Erinne- 
rungen ihrer Kindheit, als Ueberlieferung der tapfern Ahnen und aus ähn- 
lichen Motiven zunächst am Herzen lag, sondern er eben sie, mit Platon, 
nicht für menschliche Erfindung, sondern für göttliches Werk und die re- 
ligiöse Begehung für eine heilige Pflicht und einen unmittelbaren Verkehr 
mit dem Z£nynrns nargıos hielt. Cfr. rep. 427, 428; Symp. 202, 203, a. 
Ueber den Geist, in dem Sokrates den religiösen Satzungen gemäss zu le- 
ben trachtete und lehrte, vergleiche ausser dem Eingang zum Phädon und 
dem Schluss die Stellen: mem. I, 4, 18; IV, 4, 13, 17;1, 1,16, 18, 19; Xen. 
Anab. 1. III, e, I, 4— 7, edit. Krüger. — Ueber die Regierung Gottes und 
die Vorsehung, über die allgemeine göttliche Sorge des Aaoılevs Toü nav- 
zos um den Geringsten, über die Beziehung des Einzelnen zum Ganzen, 
vergleiche noch besonders Platons Erörterung, Gess. 904,a,b; 903, b,c,d. 


85. a) Eine solche Ableitung des Staats, die behauptet, den wahren 
und gesunden Staat vor Augen zu haben, wird von Platon scherzweise ver- 
sucht, rep. 369, ff, aber, 372, verhöhnt: El d& v@v molıy — xureoxevalss, 
ti @v auras allo n taüra Eyöprades. 

b) Rep. 592: &v ovpavo — nragadeıyum avaxeitar ro Bovloufyg 
öpdy xl Opwyrı Euvrov xzororztleıy. 500: „Der wahre Staat war in der 
Welt, ist und wird sein, wo und sofern diese Muse, die wahrhafte Liebe der 
wahrhaften Philosophie, zur Herrschaft gelangt.” 
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Streben naclı dem Einen stimmt der Gerechte mit dem Gerech- 
ten überein; er will nicht ein „Mehreres” haben, noch ein „Meh- 
reres” thun oder sein, sondern wenn er es zum Sein und Thun 
dessen bringt, was gerecht ist und was ein anderer Gerechte thut, 
ist er zufrieden. Der Gute ist mit Gott, sich und allen einig 
und in ewiger, unendlicher Harmonie. °) Die Frage ist nun, was 
das Böse ist. Es giebt Fehler, die ihren Grund in einem endli- 
chen Mangel zu haben scheinen. Wie der Mangel des Gesichts 
uns hindert, vieles auszuführen, die Krankheit eines andern 
Organs das Gedächtniss und das Lernen beeinträchtigt, so ist 
auch körperliche Krankheit scheinbar wohl Ursache von Unfreund- 
lichkeit oder einem andern Fehler. d) Aehnlich erzeugt scheinbar 
traurige Erfahrung Menschenhass und Misstrauen, wie vergebli- 
che Versuche, einen Gegenstand zu ergründen, Scepiicismus 
schlechthin veranlassen. ®) Aber wie im letzten Fall nicht die Un- 
erforschlichkeit der Sache selbst und der Mangel eines zureichen- 
den Grundes der Erklärung, sondern des Menschen eigner Feh- 
ler Schuld ist, so sind jene Uebel am Körper und in der umge- 
benden Welt nicht der Sitz des Bösen. Nicht nur konnte der 
Menschenfeind einen Freund finden, wenn er ihn suchte oder sich 
einem hingab, sondern er musste finden, dass die Menschen alle 
von Natur gut und die grosse Mehrheit nicht schlecht, sondern 
dem Guten zugänglich ist. f) Damit soll nicht gesagt sein, dass 
das Leben leicht ist. Es ist ja ein Kampf der freien Seele mit der 
Nothwendigkeit, einmal als äussere genommen, wonach das Er- 
scheinende auch Ursache, „thuend”, ist und auf den Geist wirkt. 
Mit Rücksicht darauf könnte man einen Fehlenden entschuldigen: 
seine natürliche, grössere Sinnlichkeit war Ursache seiner Unent- 
haltsamkeit; seine körperliche Schwäche war Grund seiner Feig- 
heit; die Schuld ist nicht ihm zuzurechnen, sondern mehr seinen 


c) Rep. 849: 6 dlxuıos toü dızalov ovduuws EHElsı mAEoVexTeiv, 
ovd! ns dıxalas noatews. Ueber die Gerechtigkeit als innere Harmonie 
cfr. rep. 442 ff. ; 432ff.; Phädon, 93,c.ff.; 114,c: „Die Tugenden sind der 
Seele xdowos.” Ueber die Harmonie mit Gott vergleiche zu dem Früheren, 
Phädon, 115,a; 62,b; 63,c. Der reA&ws dlx«ıos wird aher von den Men- 
schen in dieser Welt nicht erreicht, wie hinter der vollkommenen Gerech- 
tigkeit alles zurückbleibt, (rep. 472,) und der beste Staat yjs ye oudauou 
sein will (rep. 492). Cfr. $ 2, Anm. p. 

d) Tim. 86, f. 

e) Phädon, 89,d —91. 

f) Cfr. zu der vorigen Stelle, rep. 500: „2v öAlyoıs rıoly nyovuaı, 
aid oux Ev ro nindsı yaleınv ovrw yucıy ylyveodaı — (die teuflische 
Schlechtigkeit). Die Natur, die Gesinnung der zzoAlot ist gut; die soll man 
nicht anklagen, sie will das Bessere und ist folgsam” ; 501. 
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Erzeugern. Man könnte so weiter gehen und mit natürlichen Ei- 
genschaften und Gaben des Geistes, die angeboren sind, dem ge- 
ringeren Vorstande, der Vergesslichkeit u. s. w., entschuldigen 
‘wollen. Aber es gäbe dann eigentlich weder Gutes, noch Böses 
für die Seele und man dürfte auch nicht einmal die Eltern ver- 
antwortlich machen für ihre Kinder, wenn das Böse der Seele eine 
Krankheit wäre, die von aussen, von einer körperlichen Krank- 
heit in dieselbe sich fortpflanzte. Soll das Verhalten der Eltern 
Verantwortung tragen und die Folgen ihrer Thaten ihnen zuge- 
rechnet werden, so müssen sie anders haben handeln können und 
eine Kenntniss von dem Guten und Bewusstsein der nothwendi- 
gen guten Folgen einerseits, der bösen Folgen andererseits gehabt 
haben. e) Ein eigentliches Böse kann es also nur geben, wenn 
der Mensch unabhängig ist von der Erscheinung und der äusse- 
ren nothwendigen Einwirkung in ihr. Die Dinge und die endli- 
chen Mängel und Uebel wirken nicht das Böse, sondern setzen den 
bösen Willen und die freie Wahl des Bösen voraus, wie das Gute 
die Erkenntniss und das freie Wollen des Guten, wenn sie böse 
sein und dazu mitwirken und daraus erfolgen sollen. Denn die 
andere Nothwendigkeit, dass aus der einen bösen That in dieser 
Welt der nothwendigen Folgen und des Nacheinander eine schlim- 
mere und grössere des Thäters erfolge, herrscht auch in der 
Welt. $) Doch der Mensch ist immer frei, zu Anfang seiner zeitli- 
chen Erscheinung zumeist; zu jeder Zeit ist es aber möglich, dass 
er,durch einen Lehrer, sich selbst oder Gott an das Gute erinnert, 
sich bessert. ') Vor Allem steht fest, dass die Krankheit des Kör- 
pers keine Krankheit der Seele sei, noch sie erzeuge, sondern nur 
eine Veranlassung höchstens werden könne, wie die Krankheit 
einer Speise eine dem menschlichen Körper eigene Krankheit, et- 
wa das Fieber, veranlassen könne. Ehenso wenig kann man das 
Bösedamitentschuldigen,dass mannurböseAeusserungen vernom- 


g) Cfr. 8 1, Anmerk. 0,5; $ 2, Anm. 1; Tim. 42, e;44,b,c; rep. 610: 
tav un Omueros movnole ıyuyy yuxüs novngiev funor zei T.a. „Die 
adızla ist eine olxela rovnoia, zaxla, olxeiov zaxoy der Seele @orzeg (!) 
vooos”. 

h) Rep. 445: „zo 3’ adıza nodrrewv adıziav, Eunoırei. Cfr.$ 4, 
Anm. 


8. 
i) Rep. 492, 493: „Menschliche Lehre und Ermabaung würden wohl 
nicht nützen in einer ganz verdorbenen Gemeinde, wenn das n$0s sich dem 
sophistischen Einfluss hingiebt; das Jeioy 7305 nehmen wir aus: eU yap 
xo7 eldEvaı, ö Ti nep av ou TE xal yErntaı, oigy dei, &v TosaUTY xare- 
orageı nolıteısy, Jeoü uorory auro 0W0aı Akymy ou xaxws toeis. 500: 
rolv av — Ex tıvos Islas Enınvolas — Klnsıyös Eos Zuneen. 
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men, nur böse Thaten im Staate gesehen und keinen Lehrer im 
“ Guten gefunden hat. Die Macht und nothwendige Einwirkung des 
Ersten ist nicht zu leugnen und eine ähnliche auf dem morali- 
schen Gebiet, wie die vorhin erwähnte der natürlichen Mächte; 
die Wirkung eines guten Lehrers haben wir im vorigen Para- 
graphen gesehen, aber auch, dass die Einpflanzung von einer Er- 
kenntniss des Guten in eine andere Seele nicht gelingen konnte, 
wenn sie nicht selbst zum Guten sich bewegte, bestimmte, gut 
war und irgendwie die Idee des Guten besass. Es ist das Böse 
aus Unwissenheit nicht zu erklären, noch damit zu entschuldigen. 
Jeder hat, gut erschaffen, gleich im Anfang eine von Gott gege- 
bene Erkenntniss vom Bösen und Bewusstsein der nothwendigen 
Folgen. %) Ueberhaupt kann auch daher und wird kein Mensclı 
mit Unwissenheit sich entschuldigen; denn diese ist ja sein eigner 
Fehler, widerspricht seinem Wesen, wie dem, was erselbst wünscht 
und erstreben soll, ist ein erster Fehler und Lüge und Trug ist 
überhaupt ihm selbst ein im Grunde seines Wesens und dem 
wahrhaftigen Gott verhasstes Böse. !) 

Es giebt nun unendlich viele Weisen des Bösen. Denn wenn 
das Gute und Richtige in einem bestimmten Fall nur Eins sein 
und als die richtige Mitte dargestellt werden kann, so ist das 
Fehlen nach beiden Seiten unendlich. ”) So thun viele Böses 


k) „Es kann die Wahl des bösen Lebens hier in der Erscheinung, ob- 
gleich das mapadeıyua desselben, wie das des guten Lebens, &y ro oyrı 
aufgestellt und der Seele bekannt ist, wohl die 2oyarn &voıa genannt wer- 
den”, (Thät. 176,e.) wie sie der Seele eigenthümliche vooosg genannt wur- 
de. Anm.g. 


I) Phädon, 91,b, sagt Sokrates: „Ist mein Glaube an Unsterblichkeit 
ein Irrtbum, so wird diese &yvyoıa nicht lange dauern, was ja ein xax0v 
wäre, sondern wird in Kurzem vernichtet sein”. Rep. 536: „Diejenige 
Seele müssen wir für verkrüppelt halten, die 7ö u2v Exovorov ıeudos gı- 
07 zul yalenos pEon auın Te xal Erepwv weudouecvwov UnEeguyavarty, 
70 I’axovoıov evxöAwg moosdeynro za) duasalvovoa rov dlıaroufyn 
un dyavaxın, all’ eUyeows WOrreo Inolov VEiov Ev duastlg nolvvn- 
teı.” Rep. 383: „Der wahrhaftige Schöpfer hasst das ıyeüdos in jeder 
Weise.” Nach Platon ist die Entschuldigung anderer ohne Zorn und Eifer 
ein moralischer Febler. " 


m) Rep. 445: yalveraı Ev ulv eldos agerns, arreıga de xaxlas. Po- 
litikos, 307,bff: „Es kommt aufs richtige Mass, auf richtige Mischung an.” 
283,e, 284,e: „Das Mass ist kein mathematisches, kein Grössenmass, son- 
dern die richtige Mitte, das Sittliche, rö uefrgıov, zp&nov, dEoy, im Gegen- 
satz zu dem Irrthum nach beiden Extremen.” 294,b: „Die Verhältnisse 
sind immer andere, die Personen verschiedene; es giebt unendliche Mög- 
lichkeiten des Irrthums, stets nur Eine richtige Handlungsweise ; die könig- 


aus unendlich verschiedenen, körperlich sinnlichen Motiven und 
verschiedenen Neigungen ihrer endlichen Natur und es scheint, 
wenn man ihnen diese rauben könnte, würde man sie für das Gute 
gewinnen. Diese Classe sind wir geneigt zu bedauern und zu 
entschuldigen. ") Eine zweite Classe scheint keine Kenntniss zu 
haben vom wirklichen Guten; sie halten „dies und jenes” in der 
Welt dafür und jagen ‚wie blind nach „diesem” vergänglichen 
Bild, als solchem, nicht inwiefern es Theil hat am Guten. Es 
‘ hat bei diesen den Anschein, als wenn wir sie durch richtige 
Belehrung auf den wahren Weg bringen könnten und als ob nur 
Unwissenheit der Grund ihrer Schlechtigkeit ist und mit der Auf- 
klärung zugleich ihre Thaten sich verwandeln müssten. °) Wir 
verabscheuen wohl solch einen Irrthum und Fehler, eben wie 
jenen des Wahnsinns, aber sind auch wiederum geneigt, diesen 
räthselhaften Zustand der Unwissenheit mit analogen Gründen 
zu entschuldigen. Die Wahrheit aber ist, dass diese Menschen 
böse sind, nur nicht vollendet böse, ?) etwa wie das Bewusst- 
sein und die Liebe des Guten sich in unendlich verschiedenem 
Grad der Energie und auf verschiedenen Stufen in der mensch- 
lichen Entwickelung bis zur höchsten Wissenschaft verschieden 
offenbarte, aber doch auf jeder Stufe wahrhaft vorhanden war. 
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liche &rrıornun erkennt und trifft das Richtige.” Cfr. 295,c,d; 299; 300,c; 
01,b. 

n) Tim. 86. Ueber die Entschuldigung, cfr. Anm. 1; Ges. 902, b. 
Man muss immer festhalten, dass die Seele nach Platon vor Allem frei ist, 
sich selbst bestimmt und die «&oxn ist und hat. Phädon, 94,c,d; 79d; rep. 
440,441. Die Erziehung wirkt durch Gymnastik und ähnliche Mittel, (Phä- 
don, 94,c,d.) darf auch wohl in der Regel wirklichen Erfolg hoffen, da die 
freie persönliche Seele von Natur folgsam ist (Anm. f.) und in ihrer Ver- 
einigung mit diesem zu- und abfliessenden Körper vom Erzieher auf körper- 
lichem Wege nothwendig getroffen werden kann, wie sie ja in diesem Le- 
ben an die Natur gewiesen ist, die natürlichen Mittel zu ihrem Leben nicht 
entbehren kann, (8 4, Anm. b.) wie ja ein Hingeben an das Körperliche die 
Seele selbst der Erfahrung gemäss ouorgo,ros und Ouörgogos, gleichsam 
körperlicher macht. (Phädon, 83,d.) 

0) „Die Mitwirkung der oo Toopn neıdevoews ist wichtig, wie in 
der Regel nothwendig erfolgreich.” Tim. 44,b,c; 86ff; rep. 519. Es be- 
ruht ja darauf Platons Pädagogik, wie jede andere. Die Bewegungen dieser 
Welt in natürlicher und moralischer Beziehung sind ja nothwendige und 
wahre; darum giebt es in Bezug auf sie richtige Meinungen, wie eine Wis- 
senschaft und der richtige Erzieher ist der, welcher im einzelnen Fall in 
Bezug auf die einzelne Person die Kenntniss des Richtigen hat. Ueber die 
VereinigungderNothwendigkeitmitder Freiheitcfr.den vorigen Paragraphen. 


p) Phädon, 89,e, 90,a; rep. 492; 519; Euthydem, 307,a. 
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Der vollendete Böse zeigt uns das Böse erst seiner wahren Na- 
tur, Macht und Wirkung nach. 

Solche vollendete Uebelthäter, die freilich, wie auch das 
Ausgezeichnete auf der guten Seite, selten in dieser Welt sind, 
sie wissen, dass sie auf unrechtem Wege sind, selbst im Schlaf 
stört sie das Bewusstsein davon. 9) Dennoch verharren sie 
dabei und sie gefallen sich, wenn sie etwa im Lehren und Ver- 
breiten von Unwahrheit und Verwirrung, in der sie selbst befan- 
gen sind, oder in der Kunst und Fertigkeit, Böses auszuüben, 
einen Ruf erlangen und recht gefürchtet werden. ") Eine Un- 
wissenheit in jenem vorhin erwähnten Sinne ist das Böse in ih- 
nen nicht. Aber man kann wohl sagen, dass der Böse nicht das 
Wissen vom Guten hat, welches der Gutgewordene besitzt. Die- 
ser, der nach dem ewigen Guten und Wahren trachtet, es in der 
Seele schaut, liebt, zu einer gewissen Fertigkeit im Handeln und 
urtheilenden Anwenden des Gewussten es bringt, erfährt eigentlich 
nur, was das Gute ist und wirkt, und hat wirkliches Wissen da- 
von im praktischen und theoretischen Sinn. Ein solcher, der 
das gleichbleibende Gute und Eine wahrhaft weiss und sicher, 
hat auch Kenntniss vom Bösen und erkennt es erst wahrhaft, 
wo es ibm in der Welt entgegentritt. Dagegen hat der Böse in 
diesem Sinne keine wahre reale Erkenntniss vom Guten, keine 
Erfahrung darin, keine Ahnung von dem Wirken desselben, steht 
selbst ausser aller Einwirkung der idea, duvauıc auf seinen Geist. 
Ja wo das Gute in andern Menschen ihm entgegentritt, erkennt er es 
nicht im rechten Licht, nennt solche einfältig und beurtheilt sie 
falsch. °) Auch von seinem eignen Sein hatereigentlich keinerich- 
tige Erkenntniss; denn sein Handeln und Wollen geht auf keinen 
wahren und seienden Zweck, sondern auf ‚immer Anderes” und ist 
eben selbst ohne Gesetz und Stetigkeit. Solche Willkühr ist aber 
die rechte Unvernunft und reine, wahre „Unkenntniss.” t) Von 


q) Rep. 611: nos y’ Erı TB lwrıxo Kypunvov (neg£yeı). Cr. 83,d; 


‚0. 

r) Theät. 176,d: ayallovraı Öveldeı zu) olovraı dxoveıv, ötı 0% 
iNool elaı. 

s) Phädon 97,d: „Wer das agıorov xal BElrıorov kennt, muss auch 
to x&ioov kennen.” Rep. 408, 409: ‚Die Schlechtigkeit möchte wohl nie- 
mals die Tugend sowohl, als sich selbst erkennen, die Tugend wird aber 
mit der Zeit Erkenntniss ihrer selbst und zugleich der Schlechtigkeit ge- 
winnen. 

t) Theät. 176,d,e: „Sie schmeicheln sich, dass sie deıyol heissen, 
wissen in ibrer Thorheit nicht, wie. Sie haben Bewusstsein von dem ßfos 
&3eos und den nothwendigen Folgen, sehen es aber in ihrer YAıJuorns und 
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dem unseligen Zustand eines solchen hat aber eigentliche Erkennt- 
niss nur, wer im Besitz des Wahren ist, nicht, wer in jenem Zu- 
stand befangen ist. Man kann ja die Erkenntniss des Guten allein 
wahre Erkenntniss nennen, weil sie ja ein Wissen und Wahrneh- 
men des „Gleichbleibenden und desselben” auf gleiche Weise in 
gleicher Beziehung ist, was ja des Wissens Kriterium ist. 

Das Böse im Menschen ist keine Krankheit der Seele im 
natürlichen Sinn. Denn Krankheit schwächt das Natürliche, löst 
es auf und vernichtet es, das Böse aber schwächt keine Kraft 
des Verstandes, keine Gabe, sondern diese zeigt sich eben in der 
Ausübung des Schlechten nur gewaltiger. Die gewaltig im Guten 
hätten sein können, sind es jetzt im Bösen. Das Böse vernichtet 
nicht die Seele, tödtet nicht dessen Leben, sondern gönnt ihm 
nicht einmal einen ruhigen Schlaf. “) Der vollendete Böse ist 
mit keinem ın Harmonie. Der Gerechte war zufrieden, wenn er 
erreichte, was gerecht war und wie es gerecht war, worin er mit 
den andern Gerechten übereinstimmte. Der Böse will mehr ha- 
ben, als diese, und ist nicht zufrieden bei einer gerechten That 
und erlangtem Recht. Er ist ohne alle Gleichheit und Gemein- 
schaft mit den Gerechten. Aber auch mit den andern Bösen ist 
er ohne Gemeinschaft. Beobachtete er gegen diese Treue oder 
Billigkeit u. s. w., so wäre dies nicht der vollendete Böse, son- 
dern er wäre in dieser Beziehung und theilweise gut. ’) Der 


@voı« nicht und bringen es nicht zum Wissen.” Rep. 574: „Der Schlechte 
bietet den Göttern Trotz und wähnt sich mächtig genug, um ihrer Herrschaft 
sich zu entziehen, und will es.” Rep. 500: „yalezafveı to un yalen, 
ovei TO un pYIoveo@.” Rep. 576: „Sind obne Liebe gegen Eltern, 
aterland, überhaupt in ihrem ganzen Leben (pfAoı uty oudenore oudenr!.” 
579: „Der Tyrann beneidet jeden, dem etwas Gutes widerfährt.” 578: „Die 
Seele desselben ist in sich selbst ragayrjs xal ueraueislas ueorn, poßov 
y&ueı.” 5714, 580: „Dabei wird er durch seine zeitlichen drırndevuare und 
aoxn, jede That, jeden Gedanken und Entschluss nothwendig immer mehr 
ein p9ovepös, anrıoTos, Kdızos, Apılos, EVOOLoS zei TAONS xuxlas IRV- 
doxsus re xal roopevs." Es spricht Platon an den letzten Stellen von dem 
Tyrannen, aber dieser ist nur, als der hervorragende Uebelthäter, beson- 
ders geschildert, nach rep. 576. 

u) Vergleiche rep. 608-611; 519: „ö (der göttliche Theil der Seele) 
nv uly duvanıy oddemore anolkvaw.” 

v) Das vollendete Gute ist nach Platon überhaupt nicht in dieser Welt 
anzutreffen, wie wir öfters gesehen haben, aber auch das relativ vollendete 
oder ausgezeichnete Gute, wie Böse ist in dieser Welt nur selten. Cfr. 
Phädon, 89: „Das Mittelmässige überwiegt und jeder schwebt in Gefahr, 
von dem eben geschilderten Bösen ergriffen zu werden; keinem bleibt die 
Versuchung zu diesem Bösen „ohne Ende” fern und jeder trägt wohl ir- 
gendwie einen Schaden an seiner Seele.” Das 7 zavranacı anallarre- 
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vollendete Ungerechte will ein „Mehreres” haben und sein, als die 
Gleichen, und erkennt kein bindendes Gesetz überhaupt. Es fin- 
det zwischen ihm und den andern keine gleiche Gesinnung und 
keine Harmonie irgend welcher Art statt. Endlich lebt er, was 
schon berührt ist, mit sich in Uneinigkeit. Er will nie dasselbe, 
immer mehr haben und mehr sein, als er ist, er lebt in ewiger 
Unruhe und sein Streben ist ohne Ziel und Gränze und ohne 
Stetigkeit. Das vollendete Böse ist die reine unendliche Dishar- 
monie der Seele mit sich und mit allen, wie das wahrhaft Gute 
die vollkommene geistige Harmonie war. ”) 


o9cı der bösen Begierden und Regungen (rep. 571) können wir mit 
Rücksicht auf 562: za) navv doxovow nuwv Lvloıs uerplos elvan, 
nur so verstehen: „Die Fehlerlosigkeit muss möglich und erreichbar 
sein in der Welt; die Erfahrung und Geschichte zeigt uns’ aber keinen 
Fehlerlosen ; man wird nur vielleicht sagen können, dieser oder jener bleibt 
weniger hinter seinem „Soll” zurück.” Vergleiche rep. 472: ös &@v (n- 
uöv) Exelvos (TB telkwus dıraly, TO Adızwrary) Orı Guoörarosn &. 
T.0. — 

w) Vergleiche Anm. c, sämmtliche Stellen, wo dem Guten sein Ge- 
gentheil gegenübergehalten wird; besonders wird die Disharmonie, der in- 
nere Widerspruch und die Unwahrheit des Bösen, rep.349—354,571—581, 
bestimmt gezeichnet, so dass man von der hier gegebenen Definition aus- 
gehend die Schwierigkeiten anderer Aeusserungen Platons wird lösen kön- 
nen, ohne ihn des Widerspruchs anzuklagen. Vorwürfe, dass Platon bald 
Unsittlichkeit, wie Unwissenheit für unfreiwillig erkläre, bald den Men- 
schen verantwortlich mache, dass er sich des eignen Widerspruchs gar 
nicht bewusst gewesen sei, werden ihm, wie uns scheint, mit Unrecht 
gemacht. Wir glauben eben gefunden und nachgewiesen zu haben, dass 
Platon von dem Bösen als Gedankenlosigkeit, dem nag0g&V, rapaxovsıy 
an bis zu dem, wo der Uebelthäter Gefallen am Bösen, als solchem, hat, 
der Tyraan sagt: „Ich bin gewillt, den Göttern zu trotzen”, (£zıyeıyei za 
2AntLicı) den Menschen allein verantwortlich macht, nie der Aussenwelt, 
noch dem Körperlichen ohne Weiteres die Schuld zuschreibt; dass er aber 
wohl der Erfahrung gemäss Vermeidung des Abirrens vom Richtigen nach 
dieser oder jener Seite für unmöglich, oder nirgends wirklich erreicht bält 
in diesem Dasein. Zeller meint, (Gesch. Th. Il, S. 544), Platon habe die 
Fragen nach der göttlichen Weltregierung, dem Naturzusammenhang, der 
freien Selbstbestimmung nicht aufgeworfen. Auch diese Behauptung scheint 
uns unbegründet und wir glauben in diesem und den vorigen Paragraphen 
das Gegentheil bewiesen und gezeigt zu haben, welche Lösung der tiefsin- 
nige Philosoph und objective Beobachter des Lebens und der Geschichte 
moralischer Entwickelung gefunden hat. 

Haben wir nun die Ursache des Bösen in der Welt, — nicht des Ue- 
bels und Mangels dieser Welt und alles dessen überhaupt, was wird — 
richtig in dem bösen, von Gott, der Vernunft und ihrer Wahrheit in der 
geschilderten Weise abgefallenen Willen des freien Menschen gefunden, 
der selbst Gott sein will und zu sein sich einbildet, so lässt sich damit auch 
ferner vereinigen, was, Gess. 896 ff. gesagt wird: „Es giebt zweierlei See- 


8. 6. 
Die Einheit der Person. 


Nur was Idee ist, ist wahrhaft und bleibend und kann ge- 
wusst werden und das Werdende nur, wenn es ähnlich ist. Das 
„immer Andere” ist unbegränzt und unbegreiflich. *) Ein sol- 
ches kann aber auch nicht irgendwie ausser meinem Denken sein. 
Ein Unbegränztes, ein Unendliches kann gar nicht sein, sondern 
nur werden und wäre in jedem Augenblick oder Zeitabschnitt ein 
Begränztes. ®) Es ist alles Werden nur wahrhaft, wenn in der Er- 


len, die vernünftige, (897, b,) Ursache von Gutem, Schönem, Gerechtem 
(896, a,), die der göttlichen Vernunft folgende, Grund der gleichbleibenden 
Bewegung (898, a,), eine edepy£rıs, (896, e,); die Welt und die Gestirne 
sind von Einer solchen oder mehreren solchen irgendwie bewegt, (898, c, e, 
899, a,); die zweite Art wäre die, welche avof« ovyyevouevn in aller Be- 
ziehung das positive Gegentheil dvvarcı zei amsoyaleraı (896, e, 897,b); 
diese ist auch in der Welt, aber nur in der Menschenwelt; in jeder Men- 
schenseele ist TO u&v aya$0v, rö di xaxov (904, a, b,), das Menschenle- 
ben ist ein fortwährender Kampf gegen den bösen Geist; die Götter. und 
Dämonen sind seine Helfer (906, a), sein Leben ist eine yEveoıs zur ovola 
(903, c); sein Geschick ist nicht bloss ein freigewähltes, sondern ein selbst- 
gemachtes, er besitzt in sich znv ıns ueroßolnis altlay und wird xara 
nv ros eluagufvns Ta&ıv zul vouov (904,c).” Wir können nun in dieser 
Darstellung durchaus keine Abweichung sehen von jenem Standpunkt, wo 
er (Theät. 186,d,e) von den zwei Paradeigmata spricht, des besten Lebens 
und des gottlosen, die jeder Mensch hat und wie der Böse gar nicht die 
Strafe klar merke, von der er schon ergriffen werde. Andere ähnliche Be- 
rührungspunkte aus anderen Gesprächen haben wir angeführt: Anm. v, m, 
n,g,b,b; $ 4, Anm. i,g; $1, Anm. s,k,q; $2 a,p. Wir können natürlich 
nicht mit Hermann, Steinhart, Zeller und andern finden, dass Platon eine 
böse Weltseele annehme und stimmen im Resultat mit Böckh und Ritter 
überein. Cfr. Zeller, Gesch. II S. 636. die angef. Werke und was vorhin, 
$ 4, Anm. I, $ 3, Anm. g, gesagt ist. 


86. a) Theät. 162, e: „Das Apodiktische, Nothwendige wird ge- 
wusst.” Theät. 186, c: ‚Die Wissenschaft bezieht sich auf die ovale.” 
Parm. 134, a: Die aurn &nıornun ist Wissenschaft des wahrhaft Seien- 
den.” Rep. 510: „Die reine vonors bezieht sich auf die &idn.” Rep. 477: 
„Die yraoıs ist &rt 1 övrı.” (416: aurö Ev Exaoroy. 419: 1dEu del uiv 
xer& TaUTE Wsavrws Eyovoe.) Phileb. 19, b: „Alles vernünftige Denken 
ist ein Denken von Bestimmtem, „Eins”, von ldeen, xara ravros Evos — 
xal Öuolov xal Tavrov — xat ou Evayılov (ibid. 16, c, d).” Vergleiche 
& 3, Anm.g. 

6. Parm. #32, a, b und d, e; rep. 597: „Einen Regress ins Unendliche 
giebt es nicht.” Phil. 16, d: „Man werde immer ulav ?deuv mepl ravrös 
finden.” Tim. 55, c,d: „arrelpovs x00uous anzunehmen, wäre das doyua 
eines öyzws anelpov.” Tim. 31, a, b: „Man kommt immer darauf zurück, 
Ein Paradeigma der Welt anzunchmen; die Welt ist auch nur Eine, &y 


h) 
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scheinung das „Eins” bleibt. Es kann aber dann auch nur wirk- 
lich mir eine bleibende Wahrnehmung und Vorstellung und eine 
bestimmte hervorrufen. Wäre es nicht dasselbe, könnte es nicht 
dasselbe bewirken. °) Die Vorstellung kann also nur Wahrheit 
haben, wenn in der Erscheinung wirklich das „Eins” dasselbe 
und sich gleich bleibt und das Werden nur ein Uebergehen aus 
dessen „Anderm ins Andere”, also ein Sein ist, nicht ein Ueber- 
gehen aus dem Sein zum reinen Nichtsein, ein Schaffen und Ver- 
nichten. Wäre es dies nicht, dann ist die Wahrnehmung und 
Vorstellung ein bloss subjectives Erzeugniss, das aber auch so 
nicht erklärlich wäre; denn es wäre eine Wahrnehmung und Vor- 
stellung von etwas, was objectiv nicht wäre, nicht dasselbe be- 
wirkte und vorstellte, aber ebensowohl eines Wesens Wahrneh- 
mung und Vorstellung, das selbst nicht wäre. %) Die Dinge und 
Erscheinungen sind also nur, weil die Ideen in ihnen wirklich 
werden. Wir dürfen daher ruhigannehmen, dass wir in den Ideen 
das Wesen der erscheinenden Dinge haben und, wofür wir einen 


040v BE anıarrov Te)LEOV, Öuoıov ao navreiti {og.” Phil. 26,d: „Diese 
Welt ist im Ganzen und in seinen Theilen — Ev rı Exyovov des n£pas und 
arreıgov, yeveoıs eis oVvoLlav Ex T@y uETa Toü NepaTos AnTeIıgyRoucvwv 
uerowv.’ Phil. 16,c: „Alles, dem nur immer Sein beigelegt wird, besteht 
aus Einheit und Vielbeit, sr&pas und anzeıola.” Phil. 26, e, 27, a, 28, d, e: 
„Der vovs ist der Baaılevs, — die duvauıs, altle, To eltıov, NoLody, — 
welcher dem Werdenden, dem Gemachten, Leidenden das zr£ous (%5,d, 26, 
d) mittheilt.” Phil. 24: ‚Das &mweıpov ist das Werdende, dem ein Mehr, 
Minder einwohnt, das nicht bleibt, immer «reis ist; in Bezug auf alle Ge- 
biete des Werdens ausgedrückt, ist es die pvoıs, die TO u@lAöy re xal 

trov d£yeraı; sobald es Tö 770009 re xal Tö u£roov aufnimmt, ist das 
&rreıoov dahin.” 

c) Theät. 159, a: „Ist etwas ein ölws &repov, als ein anderes, so 
stimmt es mit ibm nicht in der duvauıs und sonst nicht überein.” Rep. 
436: „Dasselbe kann nicht in derselben Beziehung und im Verhältniss zu 
demselben zugleich Entgegengesetztes thun und erleiden, sondern in sol- 
chem Falle werden wir verschiedene Theile und Vermögen (441: yEyn Ev 
7 yuyn) erkennen.” Rep. 454, 455: ‚Die Bestimmung der Einerleiheit 
und Verschiedenheit der pvoıs muss xar’ eidn gemacht werden, nicht auf 
die @Alotwoıs und Öuolwoıs in Bezug auf die Znırndeüuere gesehen 
werden, wie wenn des Weibes Natur eine „verschiedene” von des Mannes 
Natur, der Kahlköpfige ein „anderer”, als der Behaarte, genannt würde. 
Der kranke Sokrates würde so als ein ganz „anderer”, als der gesunde, ge- 
fasst, so dass aus dem Einen Sokrates unendliche werden. [Theät. 159,b; 
$ 3. Anm. b].” „Für ein solches @rreıpgov gäbe es keinen Begriff, keine 
Vorstellung, keine Wahrnehmung, keine Bezeichnung. [$ 3. Anm. g].” 

d) Theät. 188d4—189b: „Von dem, was nicht ist an sich oder was an 
dem Seienden nicht ist, habe ich auch keine Wahrnehmung und Vorstel- 
lung.” 182,e: „Es kann bei Heraklits „ypeoou£vn ovot«” gar kein Wahr- 
nehmen, kein Wahrnehmendes geben.” 
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wahren Begriff haben, das auch ausser uns in der Erscheinung 
das Bleibende, der Grund ist und die richtige Mitte, das letzte Ziel 
und das Ganze. ®) Die Ideen aber, wie sie in der erscheinenden 
Welt einwohnen und ausser Gott und der intelligibelen Welt sind 
und wirken, sind von Gott erschaffen, mit dem Andern verbunden, 
werdende, nie reine, vollkommene und nur von Gott zu lösen. Es 
ist nun vom einzelnen Menschen zu zeigen, dass er eine Einheit ist 
und wie er in der Erscheinung und Vielheit ein Bleibendes in und 
über der Veränderung und dem Verschiedenen ist. Dass es des 
einzelnen Menschen Wesen ist, Einheit zu sein, d. i. Person, ging 
aus dem Bisherigen zum Theil hervor. Nur die freie Wahl des 
Bösen und die Verantwortlichkeit dafür, überhaupt die ganze Natur 
des Bösen, wie sie im vorigen Paragraphen geschildert ist, lässt 
sich so erklären. Ebenso zeigte, was über die Erkenntniss des 
Guten gesagt wurde, (dass das Gute für jeden schliesslich ein in- 
vidueller Besitz sei, dass es nicht in Nachahmung oder Erlernung 
von andern seinen letzten Grund habe, sondern aus sich allein 
durch Hingabe an seine Idee, seinen leitenden Dämon, und in Ver- 
kehr mit dem allgütigen Vater gefunden werde, dass die Einzel- 
seele sich selbst bestimme, den Grund ihres Geschicks und ihrer ' 
Gestalt und ueraßoAn in sich besitze,) dass der Mensch eine Per- 
son sei. f) Endlich beruht überhaupt das Wissen darauf. Die 
Begriffe sind Einheiten, die der Mensch a priori vermöge des Den- 
kens allein ergreift, während sie an den Dingen, als werdenden, 
immer verbunden erscheinen mit ihrem Gegensatz. e) Er sondert 
sie, indem er ihren Unterschied, jeden ‚an sich” begreift und ver- 
bindet sie, indem er den gemeinschaftlichen Begriff in sich findet. 
So umfasst er ein wissenschaftliches System, welches in sich eine 
nothwendige Einheit bildet. Die Theileinheiten sind in dem Gan- 
zen und nur in ihm begriffen und das Ganze ist in jedem Theil. 
Weil die Theile des Ganzen Theile sind und, unter sich verwandt, 
an einander Theil haben, oder sich ausschliessen als Gegensätze, 
nöthigt der eine Theil die Seele zum andern fortzugehen, wie zum 


e) Phädon. 100,a: od Ouyxwow röv &v Tois Aöyoıs 0x01oVuEVoV T& 
öyra Ev Eixöcı uüllov oxoneiv 7 Tov &v Tois geyous: Ges. 895, d, e: 
neol Exactov role vosiv. “Ey udv ray ovolay, Ev dE Ts oVolas rov 1o0- 
yoy, &v di TO övoua. 

f} Cfr. 8 5. Anm. t, w; $& 2. Anm. 1; $ 1. Anm. o, s. 

g) Phädon. 79, a: T@v xara ravr& &yovrav olx Eorıy örp nor’ &v 
ll Emılaßoro 7 to ras dıavolas Aoyıcua. 78, e: „Das erscheinende 
und werdende öuwvuua ist nie auf dieselbe Weise sich verhaltend.’ Cfr. 
Phädon, 103, a, b; 74; rep. 526 (die Zahleinheit!); rep. 477 ff. 
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Ganzen. Die Theile, wie das Ganze findet der Denkende nur in 
sich und a priori. ®) Erkann das aber nur, indem er sich bewusst 
ist, dass er beim Theilen und Zusammenfassen dasselbe Eine Be- 
wusstsein, nicht ein anderes Wesen mit anderm Organ und an- 
derm Vermögen ist, wenn er diesen, ein anderes, wenn er jenen 
Begriff denkt und weiss, etwa wie das Auge vom Ohr ein Geschie- 
denes ist und in Bezug auf Töne nicht wahrnimmt. !) So gewiss 
nun also jede Idee eine seiende Einheit ist, die vom Menschen nur 
gedacht werden kann, und so gewiss alle Wissenschaft auf Ver- 
bindung der Theileinheiten zum Ganzen in Einem Bewusstsein 
beruht, ist der bewusste Geist eine Einheit, Person und keine 
Zusammensetzung unverbundener Theile mit unverbundenen 
Kräften, von Elementen, die doch wieder nur als solche Einheiten 
begriffen werden könnten, deren Zusammensetzung und Bezie- 
hung auf einander im menschlichen Bewnsstsein aber unerklär- 
lich, nur Schein wäre, wenn die Seele nicht ihre umfassende Ein- 
beit bildete. *) Wie diese beiden Gründe für die Idee des Einzel- 


b) Cfr Menon, 81,d: rjs pboews ändans auyyevoüs oVons za) ue- 
uadnxulas ins wurns anayra, ovdiv xwmAvsı Ev uOVov Ayauynodevra 
rail nayra Gvevgeiv. 

Rep. 511: „Der Dialektiker geht zurück ri zny Tov mavrös goynv 
und von da «ıyauevos auris, nalıy av Eyousvos ray relvns &ynucvov, 
geht er fort nur eldeoıy wvrois di’ aurwv Eis aur« — no00SYoWuevos 
zur relevrg eis eidn.” Cfr. Parm. 135, e— 136, ce. 

i) Theät, 184, d. f. 

k) Theät. 203 ff.: „Eine Sylbe ist entweder als 609 eine ula rıs 2dE« 
@u&£oıoros und nicht mehr, noch weniger unbegreiflich, als die Buchstaben, 
oder sie ist nur ra navyre u£on und dann ebenfalls unbegreiflich, weil die 
Buchstaben ja auclı &yrwore sein sollen.” Phädon 93: „Ein nur Zusam- 
mengesetztes, wenn es nicht eine eigne Einheit ist, kann sich nicht anders 
verhalten, als die Theile. Die Seele aber widersteht ihren Theilen und be- 
herrscht sie.” Wir sehen, Theät. 174, d,ff., dass die menschliche Seele Ein 
besonderes, auf’ die ovo/« gerichtetes Vermögen besitzt, das ihr eigen, von 
den Sinnenvermögen nicht abgeleitet ist. Wie eine Einheit, ein yEvos, ein 
eldos oder eine duvauıs, mehrere Theile, als in ihr nothwendig vereinigt, 
enthalten kann, davon ist die Zweiheit, wie die Sylbe, ein Beispiel. Phä- 
don, 97, a, b, 101, c: „Durch Theilnahme an der dv«s wird ein Ding zwei- 
theilig.” In Bezug auf das Seiende gilt analog: „Ein wahrhaft seiendes r}, 
das an einer Zweiheit nothwendig Teil hat, ist zugleich Eins und Zwei.” 
Tim. 52, d. Cfr. $ 4, d. Die Platonische Lehre von der Einheit und den 
Theilen der Seele werden wir im folgenden Paragraphen genauer kennen 
lernen. Wenn Zeller, Gesch. II S. 541, meint, Platon babe die Frage gar 
nicht bestimmt sich vorgelegt, wie mit der Dreitheilung die Einheit des 
Seelenlebens zusammen bestehen könne, so braucht man nur auf rep. 436, 
zu verweisen, wo die Schwierigkeit, die Einheit hinreichend würdig zu be- 
greifen, dıopfdeodcı, hervorgehoben, die Erörterung für einen andern Zu- 
sammenhang vorbehalten wird, weil es hier nur darauf ankomme, die Dif- 
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menschen, als einer Person, das Gute und das Wissen, gar nicht 
erklärt werden konnten, wenn nicht eine besondere Schöpfung 
des Menschen angenommen wurde und ein höchster Vater und 
Leiter der Welt, haben wir dargethan. Ebenso wenig würde ge- 
nügen, wenn man annähme, Platon hätte nur das Sein und die 
Wahrheit des allgemeinen Gattungsbegriffs, „der Mensch an sich”, 
gelehrt. Dann wäre allerdings der erscheinende Mensch, ‚dieser 
. oder jener”, nur Naturproduct, wie „dieses” erscheinende Feuer, 
„dieses” Wasser. Die Weltseele im Besitz der Idee, eidog, dvva- 
uıg oder, nach Zeller, des allgemeinen Begriffs würde die einzel- 
nen Menschen gänzlich nach dieser erzeugen; alles Besondere im 
Einzelmenschen wäre nur Zufall, Schein ; eigentliches Böse gäbe 
es nicht; es gäbe auch keine menschliche Wissenschaft, es wäre 
nicht nöthig, einen allgütigen Schöpfer ausser der Welt anzuneh- 
men; kurz, es würden alle vorhin abgewiesenen Consequenzen 
und Widersprüche folgen und noch mehr stände solche Annahme 
im Widerspruch mit der im folgenden Paragraphen zu behan- 
delnden Lehre Platons von der persönlichen Unsterblichkeit. 
Aber es ist auch nicht Platons Lehre. Die Menschenseele ist eine 
Einzelschöpfung Gottes, ist gott- und gutähnlich, sie hat Theil 
am „Göttlichen”, ist aber eine gewordene und mit der Natur des 
„Andern” verbunden, wodurch sie befähigt ist, ins Werden und 
diese Welt einzutreten und mit diesem endlichen Leib vermöge 
der ydupoı &dgaroı und dem Ivyntov ıyugng eidog &Alo, der 
Schöpfung des Weltgeistes, in der Zeit nach Gottes Rathschluss 
und Gebot sich zu verbinden. Sie hat das Göttliche gesehen und 
ein Schutzgeist leitet sie in diesem Leben. !) Die Weltseele als 
Bewegungsprincip der gewordenen Welt hat eine Idee vom Men- 
schen und schafft und erzeugt den sterblichen irdischen Menschen 
nach dem Gesetz der Nothwendigkeit und wenn die Zeit gekom- 
men ist, tritt der Einzelmensch, der über und ausser dieser Erde 


ferenz ihrer eidn, yEvn (n9n), deren duvguıs, besonderes Werk, Gebiet 
und agern zu bestimmen. Dass er die Einheit des persönlichen-Geistes, 
die Idee der Person, gelehrt und consequent durchgeführt hat, so dass man 
vom Phädros bis Timäos in jedem Gespräch Beweise und Andeutungen fin- 
det, die kleinsten Gespräche über Liebe, Tapferkeit, Besonnenheit auf die- 
ser Lehre beruhen und darauf hinauslaufen, scheint uns schon aus dem bis- 
her Erörterten deutlich zu sein. Wie Zeller dem Philosophen Wider- 
sprüche so ruhig und leichten Sinnes hingehen lassen kann, ja sich wun- 
dern würde, wenn Platon seine seltsamen [?] Vorstellungen von der ‚„drei- 
theiligen Seele ohne Einheit” (Band, öberes &?dos) widerspruchslos durch- 
geführt hätte, ist nicht leicht zu begreifen. 
I) Rep. 621; Timäos, 37,a; 41,d— 43a. 
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und der Zeit ist, in diese Erscheinung. Dies ist die einfache, an 
einzelnen Stellen bildliche und mythische Darstellung und Veran- 
schaulichung seiner wissenschaftlich begründeten Lehre von der 
Person, die mit seiner Ideenlehre durchaus zusammenhängt. Es 
kann auch nur die Lehre von dem persönlichen Beruf und über- 
haupt Platons Lehre von der Erziehung begriffen werden, wenn 
wir dem Philosophen ein klares Bewusstsein der Persönlichkeit 
vindiciren.”) Zunächst sind seine Beweise der Unsterblichkeit 
des Menschen nur darauf begründet. Sie haben sonst kein In- 
teresse, wenn sie nicht die persönliche Fortdauer beweisen, ent- 
halten aber auch deutlich seine besondere Lehre über das Sein 
der einheitlichen Person in und über der Erscheinung in Zeit, 
Raum und diesem werdenden, endlichen Leib. 


er 


8.7. 
Die Unsterblichkeit der Person. 


Naclı dem Gesetz der Natur kann der Mensch im Tode nicht 
untergehen. Diese Welt umfasst alles Gewordene, die gewordene 
Materie, ®) die gewordenen Elemente ganz, die gewordenen Pflan- 


m) Cfr. $ 3. Anmrk. g. 


$ 7. a) Tim. 52,d,e: „Ev xepalaip dıdöodw Abyos, 5y re xal yapay 
xal yEveoıv eivaı, Tola ToLy, za nglv obgavov yev&odaı”. Unter dem 
ovorvöos ist dieser geordnete Weltkörper und da dieser nicht vor der 
Weltseele mit ihren Theilen, Ideen, Vermögen und Kräften war, (34,b. c.) 
seiner yev£ocı zul apeTj, göTEgRYV deonörıv xal &okovoev, diese ganze, 
in Raum, Zeit, Materie „bewegte”’ Welt. Das 0» ist das öyrws 0», das 
reine Seiu der Ideen; dieser kömmt immer das Zorı und nur rö &orı zu 
navıe olovo; ist ein solches TO udv &Alo, zo dR &llo, so ist doch beides 
vollkommen dasselbe „Eine” &u«. Unter yuga ist verstanden, was vorhin 
als Materie beschrieben wurde, zo rijs ywous &el yIogav vv moosdeyrö- 
uevor, &dony dE zrupeyov, 600 Eysı yEveoıy, nüoıy, also das Körperlich- 
räumliche dieser Welt. Ist es nun Platons Meinung, dass dieses ewig, vor 
der Weltschöpfung und ein vom Schöpfer nicht gesetztes Mittel sei? Mit- 
kin eine wirkliche &veyxn für den Schöpfer? Dies ist schon der Verbindung 
mit yEreoıs wegen unmöglich; denn die yEyeoıs, die hier gemeint ist, ist 
nicht das ylyveoscı, rgoywgeiv, welches wir eben in dem Satz, ö0«a y£- 
veoıy Eyeı, hatten, was entweder keinen Sinn haben würde, da das r, wel- 
ches wird, sich entwickelt, offenbart und die yEveoıs hat, vorausgesetzt 
wird, oder es wird eben zugleich dieses z?, das Abbildliche, zur Idee hin- 
strebende mitbezeichnet. Es bezeichnet nun zunächst das yeveoıs eben 
dieses Gewordene, das Abbildliche, „diese feurige Materie,’ oder dieses 
„Feuerähnliche”, zum Feuer Werdende, des „Mehr and Minder” Fäbige. 
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zen, Thiere, Menschen. Die Seele hat Kenntniss von den Einhei- 
ten, Trieb und Vermögen, sie darzustellen, und thut es, weil sie, 


Es wird also das erscheinende Feuer und die andern drei Elemente, damit 
wir bei diesen stehen bleiben, damit gemeint, das, was kurz vorher als 
&ix0)y beschrieben wird, dem doch die odo/« zu Grunde liegen müsse, oder 
vorher als £xyovov des rein und wahrhaft Seienden, des Activen und „Wo- 
her” und des Passiven, die Form Annebmenden, des ‚‚Worin” bestimmt 
wird; mithin ist es die in Zeit, Raum und Materie zu einer bestimmten und 
begränzten Gestalt gelangte Erscheinung. Diese wird aber allenthalben 
eben von Platon entschieden als ein von Gott Erschaffenes, in der Mitte 
von Sein und Nichtsein sich Bewegendes, aus zeoas und anreıpla Zusam- 
mengesetztes, vom vous, dem vonröv, Bewegtes und um das vonro», als die 
richtige Mitte, sich Bewegendes geschildert. Es wird daher an unserer 
Stelle der endlichen Materie, dem irdischen ‚,Worin’’' und diesem körper- 
lich-räumlichen Sein keine andere Ewigkeit zugeschrieben, als allem andern 
in der bewegten Welt. Wenn es heisst, si seien da gewesen, bevor dieser 
oVpavOs, x00u0s geworden sei, so kann dies nur soviel bedeuten, dass sie 
der Möglichkeit nach da waren, ehe die jetzige Ordnung in der Zeit sich 
entwickelte, dass es mithin eine Geschichte dieser Weltentwickelung nach 
dem Rathschluss der Vorsehung gegeben hat. Darauf weist auch die fol- 
gende Schilderung (Tim. 53,a. b. c.) eines chaotischen Urzustandes der 
Elemente in dieser Materie und diesem öo«zog Tonos hin, wo die Zyvn der 
Elemente da waren, alles aber @Aoyws und au£rows sich verhielt, keine 
feststehende Bewegung hatte, bis rreysıgeito zoousiosaı To nay. Es ist 
dies das alte hellenische Bild vom Chaos. Aber die Platonische Lehre ist, 
dass der Schöpfer diese Elemerte, auch ihrer Qualität nach, schafft ‚und 
durch das Band der Analogie zu einander in Beziehung setzt, (Tim. 32,a, 
b, c.) die ganzen Elemente in dieser Schöpfung umfasst, nichts wirklich 
draussen lässt, den Elementen auch die ‚, Gestalt” ihrer Atome giebt, wo- 
mit ihre Qualitäten, Kräfte verbunden sind, die Vermögen, in einander über- 
zugehen, sich aufzulösen und wieder in die alte Form zurückgebracht zu 
werden. Es ist mithin jene Vorstellung vom noch nicht geordneten Chaos 
dieselbe Anschauung, wie die von der gänzlich formlosen Materie, beide 
machen das Werden von zwei verschiedenen Seiten deutlich, wie ähnlich 
das Lernen in irgend einer Beziehung Platon einerseits sich als Einschrei- 
ben vom Wissen vermöge der Erfahrung und Erinnerung in die unbeschrie- 
bene Wachstafel der Seele darstellt, andererseits als eigne selbstthätige 
Eotwickelung schlechthin und als wirkliches Herausnebmen dessen, was 
in der Seele schon war, als ein Werden der bestimmten festen Ordnung 
und Bewegung in der chaotischen Seele (Tim. 43, 44, 90). Die Materie ist 
also nicht ein Ewiges, von Gott Unabhängiges, in das die gestaltende Seele 
mit dem vois vom Schöpfer nachher hineingethan wird; diese Darstellun 

ist nach Platon selbst eine mythische (Tim. 34,c: @Al« ws nueis molv 
per&yovres ToU ngosTUgOVToS TE xal elxi) Tauıy an zul Adyouey). Nach 
derselben Darstellung wäre auch der vous ein ausser Gott seiender und 
nicht von ihm selbst genommener und der Welt ohne Y90Yvos eingepflanzter 
und Gott überhaupt nicht die «oyn von Allem. Schleiermacher, Gesch. S. 
105: „Die Ewigkeit einer gestalt- und qualitätslosen Materie bedeutet nichts, 
als dass es in keinem Punkte des wirklichen Seins ein Nichtzusammensein 
des idealen uud realen giebt. Die Ewigkeit ausser Gott träfe den vous 
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als selbst sich bewegende Seele, nicht von ihrer eignen Bewegung 


eben so gut; denn Gott nahm den voös, der nicht er selbst war und pflanzte 
ihn als Seele der Materie ein, so dass diese beiden Glieder die erste, nur 
nicht wieder als Werden beschriebene Differenziirung der ursprünglichen 
Einheit sind. Seele ist der voös, in wiefern seine ovol« als Identität des 
reinen und gewordenen Seins in die Sphäre des Gegensatzes versetzt wird 
dureh Verknüpfung mit Einerleibeit und Verschiedenheit, d. h. als leben- 
dige Beziehung der Totalität der Ideen auf das Werden.” Der Begriff der 
Materie hier als des Passiven, welches wenigstens die Form und Qualität 
derjenigen id&xı noch nicht hat, die es annehmen soll, aber auch duvauıs 
hat, alle Formen eben für diese Welt auf’s vollkommenste anzunehmen, 
wird aufgestellt im Gegensatz sowohl gegen jene, welche ‚‚diese erschei- 
nenden Elemente” als starre und gegebene und eben als die wahren ewigen 
doyal auffassen, wie gegen diejenigen, die diesem räumlichen Dasein und 
der sichtbaren, greifbaren Welt nur Wahrheit und Realität einräumen, die 
folglich auch nur eine &An9ns dofa, keinen vovs kennen. Diesen wird die 
Welt des öyrws 0V, eines wahrhaft realen geistigen Seins gegenüberge- 
halten, die alleinige Gewissheit und Wahrheit des vonrov, wo das Form- 
ende und Geformte, die Form und ‚‚Materie’”’, eine seiende Einheit bildet; 
dass Gott die wahren dogal &vw$ev wisse und Os &v dxeivo pllos 7 
(Tim. 53,d, e.); dass diese erscheinenden Elemente keine oroıyeia, son- 
dern nicht einmal @s &v ovilaßns eidec: bildlich zu betrachten seien; es 
wird dieser Welt der Erscheinung eben nur ein Werden zugeschrieben, 
wo das Erscheinende, hier die irdischen, physischen Elemente mit den sinn- 
lichen dvvausıs u. s. w., ähnlich dem Seienden wird und Theil bekömmt, 
aber doch nie rein es selbst wird, sondern immer als Abbild des 0» an 
einem andern und als &xyovov desselben und der ywo«, wie des z£ous 
und &rzeıpovy erscheint und aus diesem Gegensatz gar nicht berauskommt. 
Wir sehen, wie diese Ansicht Platons von der Materie und den Elementen 
mit seiner Erkenntnisstheorie, mit seiner Lehre von der Menschenseele, so- 
weit wir sie jetzt betrachtet haben, mit seiner Lehre vom Werden auch 
auf dem moralischen Gebiete, mit der Lehre vom Verhältniss Gottes zur 
Welt, der Weltseele und deren Natur und Erschaffung durchaus in Bezie- 
hung steht und harmonirt. ($ 6. Anm. b.) — Die Zeit ist nach Platon Form 
dessen, was aus einem „Vorher” zu einem „Nachher” durchs ‚‚Jetzt” über- 
geht, dem das 77v und Zora, das yeyovos, yıyyöusvov, yEvnadusvov 
eivaı und das un 09 eivaı zukömmt; während dem wahrhaft Seienden nur 
das Eorı zukömmt und das Ewigsein (Tim. 38,a. b). Es kömmt allem 
Abbildlichen, Werdenden dieser Welt zu, in der Materie sich zu wirkli- 
chem Sein zu gestalten und an einem Ort zu sein. — Der Raum ist nur mit 
dem Raum Füllenden dieser Welt da und mit den andern Qualitäten des- 
selben verbunden (Tim. 62, c—64, 53,dff.). Wir können darum nicht mit 
Zeller, Gesch. II, 469, annehmen, dass Platon eine Ewigkeit der ‚blossen 
Form der Materialität’’' lehre, der räumlichen Getheiltheit und Bewegung. 
Es wird diese Form, wie alle sinnlich räumlichen Bezeichnungen, von dem 
ewigen, reinen Sein des vous ausgeschlossen (rep. 584, 585), und nur ia 
dem Gebiet des materiellen Seins und Werdens ihnen ihre relative Wahr- 
heit eingeräumt. Das ögarov yEvos und der ögarös Tozos, zusammen 
dieser endlich räumliche ovo«vos wird dem ewigen des vonröv yEvos und 
vonTös Tomos, jener als das Gewordene diesem als dem ewigen, in ihm 


— 3 — 


nachlassen ®) und sich selbst vernichten kann, welches nur der 
Schöpfer, der ohne Anfang und über allem Raum hier und dem 
Werden ist, vermöchte. Die Welt ist aber im Werden und der 
Zeit. Sie ist also nicht schlechthin seiend, sondern werdend, 
immer im Uebergehen zum Andern und im Wechsel und in Be- 
wegung. Sie ist mithin dem Gesetz des Werdens in aller Bezie- 
hung unterworfen. Ihre Erzeugung ist zugleich eine Vernichtung 
von ihrer früheren Erscheinung und umgekehrt. °) Dabei bleibt 
die Weltseele und die ganze Welt doch eins und dasselbe, in je- 
dem „Jetzt” ist sie und ist in und durch Gott in aller Beziehung, 
ist aber doch stets nur als ein im „Plötzlich” Uebergehendes. 4) 
Diesem Gesetz des Werdens sind, wie das Ganze, Gewordene, 
so die Theile unterworfen. Das- Wachsen ist, äusserlich genom- 
men, ein Uebergehen aus dem Kleinersein zum Grössersein, nicht 
ein Entstehen des seienden Etwas, was wächst, aus nichts, noch 
umgekehrt Vergehen in nichts. Das gegebene Ding, als solches, 
ist und bleibt, nur in jedem Zeitpunkt, soweit und wie es wird, 
übergehend aus seinem andern Zustand in seinen andern. So 
ist Erwachen ein Uebergehen aus dem Schlaf zum wachenden 
Zustand und umgekehrt das Einschlafen. Das Lernen ist ein 
Uebergehen aus dem Zustand des Nichtwissenden in den des 
Wissenden, das Vergessen das umgekehrte Uebergehen. Aehn- 
lich ist in aller und jeder Beziehung das Werden in jedem Punkt 
ein plötzliches Uebergehen aus dem Andern zum Andern. Das 
Werden ist wohl ein Sein, wie Ruhen und Bewegung ein Sein 
ist; aber wenn es auch am Sein Theil hat, ist es doch nicht iden- 
tisch, sondern ein anderes an sich, wie das Sein an sich ein an- 
deres, als das Werden; das, was wird, kommt zum Sein, ist in 
diesem und jedem folgenden „Jetzt” und ist Eins und dasselbe, 
nur ist es, sofern es wird, Eins im „immer Anderen” oder 
immer „Anderes” und in anderer Beziehung. Das Werden lässt 
sich mit einer Kreisbewegung vergleichen oder eine Bewegung des 


nur abbildlich zur Verwirklichung gekommenen gegenübergestellt und als 
ein Avrov festgehalten (rep. 510). 

b) Phädros, 245,0: uoVvoYy TO euro xıyvoüy, Are 0Ux anNoLEiTToV Eauro, 
OUTOTE Anyeı xıvoUuEvoy, &. T. 0. 

c) Tim. 33, b — 34,c; 38, b, c: ö d’ au (ougavös) dıa TeLous rov 
EnavTa Y00vov yEyovoss TE xaı DV zul Loouevos orı ucvog. Stahl vorhin: 
„Die Zeit hat eine „der Totalilät der Schöpfung inhärirende Existenz.” 

d) Cfr. Phädr. 245,b, über den Platonischen Begriff, „@eyn, mit Parm. 
133,e — 135, und $ 3. Aum. g, s; $ 4. Annm. 1; $ 5. Anm. w; Parm. 156, 
e,d,e: xo6vog BE ye oudels Zorı &v @ rı ol6y re du ante zıveiodes unF 
8oravaı; ueraßallov d’ EEaigvns ustoßalleı zar Ev oudevi xoovp &v ein. 
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Andern und Verschiedenen um das Eins und die richtige Mitte 
nennen, aber nicht als einseitige Bewegung in gerader Linie vor- 
stellen, noch begreifen; denn im letzten Fall könnte es ja nur 
ein Einschlafen, kein Aufwachen, ein Lernen, kein Vergessen 
geben und nur entsprechende Zustände in der Erscheinung, nur 
eine Nacht, keinen Tag geben; es könnte nur ein Schaffen der 
Welt und Vernichten geben, aber keine Erhaltung derselben, keine 
. wirklich in der Zeit sich forterzeugende Welt, eine in Wahrheit 
werdende geben. *) Die Zustände, zu denen das werdende Et- 
was übergeht, sind also, sofern sie bei ihm zu einer dauernden 
Erscheinung in der Zeit kommen, nicht ein Nichtsein desselben, 
sondern nur ein Anderssein, aus dem er wieder nach dem Ge- 
setz des Werdens und nothwendig in den andern Zustand über- 
geht, wie ein Bewegtes aus dem einen Ort, in dem es jetzt ist, in 
den andern übergehen und im nächsten „Jetzt” dort sein muss, 
aus dem Zustand des Schlafes der Mensch in den des Wachens 
übergehen muss. Daher kann nun nach dem Gesetz des 
Werdens das Sterben nicht ein Vernichten des Menschen sein, 
wie das Aufleben nicht ein Entstehen der Seele, die noch nicht 
wäre, sondern das Erste ist ein Uebergehen zum Todtsein, aus 
dem es, da die Seele in diesem Zustande sie selbst und als ge- 
storbene ist, eine nothwendige Rückkehr in den lebendigen Zu- 
stand geben muss, und das Letzte ist ein Uebergehen ins Leben- 
digsein. f) Aber sehen wir nun diesen Beweis genauer an, so 
setzt er doch vieles voraus: er setzt voraus, dass die Seele eben 
das Eins ist, welches bleibt, dass sie ein Sein und Leben ausser 
diesem Werden hat, dass. diese lebendige Seele eben das Blei- 
bende ist, was in dieser Veränderlichkeit sich zu oflenbaren und 
zu realisiren ringt, der Anfang, das bewegende Princip, die Mitte, 
die wirklich werdenden Erscheinungen ihrem Wesen nach und 
das Ende, das Ziel ist, dass sie nicht eine Erscheinung des Kör- 
pers hier, auch nicht ein blosses Attribut, noch schlechthin nur . 
Product der Weltseele ist, die mit ihren Mitteln und Kräften und 
nach ihrer werdenden Idee des „Menschen an sich”, sich selbst 
erhaltend und bewegend, den Einzelmenschen erzeugle, wo nie 
ein Bleibendes sich ergeben würde, von dem wir sagen könnten, 
es ist dies (7Ods), sondern immer nur, es ist ein 70L00Tov, eine 


e) Die Weltbewegung wäre eben keine von Gott ausser ihm erschaffene 
nothwendige xar& ınv is elunguevns Tafıy xal vouov (Ges. 904, c), nicht 
eine yEyEoıS zur ovole, sondern die Bewegnng des Buorukeus selber, was 
sie nach Platon nicht sein kann. 

f} Phädon, 70,c— T2e. 
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„menschenähnliche” Erscheinung, der nur Wahrheit zukäme, 
weil eine Idee „Mensch an sich” ein wahrer Begriff ist und auch 
in der Seele des Weltganzen als Idee, Kraft enthalten ist und so 
Grund der Erscheinungen, vielleicht auch von der Weltseele ge- 
wusst d. h. wissenschaftlich erkannt wird, der aber nimmer ein 
Bleiben zukommen könnte. Denn die Ideen in dieser Weltseele 
und ihre gleichartige physische Erscheinung und ihr reales Er- 
zeugniss bleiben wohl, bis Gott sie löst, wenn er es will, aber 
die einzelne Erscheinung geht immer vorüber und ist keinen 
Augenblick dieselbe. Das, worauf es ankömmt, ist zu zeigen, 
dass der einzelne Mensch eine eigne Idee ist, die bleibt, von der 
man ein code aussagt, und dass sie in dem werdenden Menschen 
das Wahre und Wirksame ist, welches sich selbst macht und im 
Werden realiter gestaltet, dass ohne sie die ganze Erscheinung 
des einzelnen Menschen, als eines besonderen, eigenbenannten und 
freien Wesens, nur Schein und unerklärlich wäre. 

Die Sinne sind für die Seele Organe, vermöge welcher sie 
Wahrnehmung und Erfahrung von den erscheinenden Dingen 
hat. Jeder Sinn ist aber so beschaffen, dass er zugleich die ent- 
gegengesetzten Eindrücke aufzunehmen vermag: das Gefühl ist 
zugleich für das Rauhe und Glatte, das Ohr für das Harte und 
Weiche der Töne, das Schnelle und Langsame. Bei jeder Wahr- 
nehmung ist der von den Sinnen zugeführte Eindruck selbst 
schlechthin ein unbestimmter, zeigt ein Ding ausser mir in Be- 
. zug auf ein anderes oder einen eignen früheren Zustand rauher 
oder glatter und ist mithin ein dem Werden Entsprechendes, in 
dem das „„Gross” in Beziehung aufs „Klein”, das „Mehr” in Be- 
ziehung aufs „Minder” steht und der Seele ein solches „Zusam- 
men” der verschiedenen Eindrücke in Beziehung auf einander 
erzeugt wird. Die Seele erst ist es, welche die in der Wahrneh- 
mung vereint empfangenen Begriffe trennt und jeden „an sich” 
fasst; sie erst sagt, dass das „Rauhe an sich” verschieden von 
dem „Glatten an sich” und ebenso, dass ein Ding nicht zugleich 
rauh und glatt sein kann, sondern nur in verschiedener Bezie- 
hung und zu verschiedener Zeit beides sein kann, als werdendes 
Ding, welches an beiden Theil hat und von „Einem” zum „An- 
dern” übergeht. Die Seele ist es also, die als Vermögen der Be- 
griffe in den Sinnen thätig ist, wenn der Mensch einem Ding in 
derselben Beziehung auf dieselbe Weise immer dasselbe Prädikat 
beilegt. Diese Prädikate an sich aber sind nur aus der Seele 
selbst genommen und können ihr nur aus ihr selbst stammen, 
nicht aus dem Werden und der Erscheinung. So zeigt es sich 
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am deutlichsten bei dem Begriff Eins” als Zahleneinheit. Diese 
wird der Seele nie aus der Wahrnehmung; da stellt sich ihr im- 
mer ein Theilbares oder ein noch nicht Begränztes, Vermehrba- 
res dar; die Einheit hat die Seele aus sich und legt sie Allem bei, 
indem sie jede Zahl, jede Raumgrösse, jede Zeitgrösse bis zum 
ganzen Raum, zur ganzen Zeit, überhaupt jede Grösse begränzt, 
als Eins und Ganzes fasst, anschaut, benennt und denkt und 
ihm insofern Sein zuschreibt. ®) 

Es zeigt sich noch bestimmter, wie die Seele ein „Eins” ist, 
das in den Wahrnehmungen thätig ist und nicht von ihnen ab- 
geleitet werden kann. Die Organe unter sich haben keine Ge- 
meinschaft, das Ohr nicht zugleich eine Beziehung aufs Sichtbare 
und das Auge kein Vermögen für’s Hörbare. Nun aber ist das 
Eigenthümliche bei den Wahrnehmungen dies, dass bei jeder 
noch hinzugesetzt wird, dass sie ist, das Gesehene ist, das Ge- 
hörte ist, und ferner, dass jedes ein „Dasselbe und Eins”, von dem 
„Andern” ein Anderes und Verschiedenes ist, dass beide zwei 
sind. Das Organ, welches bei allen Wahrnehmungen dieses aus- 
sagt, muss „Eins” sein, welches auf alle sinnlichen Organe sich 
bezieht, mit Einem Vermögen, welches eben so alle sinnlichen Ver- 
mögen umfasst, unter sich hat und eben in und mit ihnen thätig 
ist und mit der Aussenwelt in Berührung steht. Sehen wir aber 
auf das, was dieses Vermögens und Organs, welches das Eine, 
alle vielen Organe äusserer und innerer Wahrnehmung vereini- 
gende sein muss, eigenes Werk und besonderer Gegenstand ist, 
so sind es ja eben solche Dinge, die nicht wahrgenoinmen wer- 
den: es wird von denselben gesagt, was ist, ob Eins und Dassel- 
be, ob vom Andern und wie verschieden es ist. Es ist also die- 
ses Vermögen auf das Seiende und Bleibende, die Begriffe ge- 
richtet, die ausser mir in der Welt wohl sind, ohne die sie ja nicht 
wäre und die Vorstellung und Wahrnehmung Schein wäre, aber 
an sich nicht gesehen und gehört werden, noch durch andere 
Wahrnehmungen des Werdenden in die Seele kommen, sondern 
nur a priori gedacht werden. Das, was dieses Organ und Ver- 
mögen besitzt, zum Gegenstand seines besondern „Wahrnehmens” 
die nur „wissbaren” Einheiten hat und dessen letztes, einheitliches 
Werk darin besteht, ist die Seele, die als einheitliches, sich selbst 
gleichbleibendes Wesen über dem Werden sich ergiebt, aber in 
ihren Wahrnehmungen thätig und erscheinend ist. b) 


8) Cfr. rep. 524 — 526. 
h) Theät. 184, d,f; Tim. 62, d— 64; rep. 584, 585. 
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Es zeigt sich dieses einheitliche Wesen der Menschenseele 
noch klarer bei der eingehenden Betrachtung einzelner Beziehun- 
gen in seiner Erscheinung. Was die Seele als wahr und nützlich 
weiss, danach handelt sie und weiss, dass es auch in Zukunft 
nützlich und wahr sein muss. Sie weiss schon jetzt die zukünf- 
tige Folge von Ereignissen in demselben und dem ähnlichen Fall, 
ohne schon in der Mitte der Begebenheiten mit der richtigen Mei- 
nung zu stehen und denselben zu folgen, ohne wie ein Wahrsa- 
ger ein zukünftiges Ereigniss vorwegzunehmen und eine richtige 
Wahrnehmung einer zukünftigen Erfahrung sich sinnlich zu ver- 
gegenwärtigen, ohne den Grund zu wissen. Der wissenden Seele 
ist das Zukünftige gegenwärtig, wie dem Arzt die Folge dieser 
gegenwärtigen Krankheit, die Wirkung der Mittel. Sie weiss ohne 
von der Wahrnehmung abhängig zu sein, weil sie im Besitz des 
Seienden über der Zeit ist und das Werden als Bewegung „des 
dasselbe Seienden” im „stets Anderen” erkennt. i) 

In der Zeit vor dem ‚‚Jetzt” hat die Seele wahrgenommen. 
Diese Wahrnehmung einer bestimmten und umgränzten Erschei- 
nung in der Zeit war nur möglich, wie vorhin dargethan wurde, 
wenn die Seele dabei selbstthätig war. Die bestimmte Wahrneh- 
mung ist aber nicht zu Grunde gegangen; die Seele nimmt das 
Bild aus sich jetzt und zu jeder Zeit wieder hervor, vergegenwär- 
tigt sich dasselbe und erinnert sich dessen. Sie ist als sich er- 
innernd eine andere, als damals, wo sie werdend und zugleich in 
einem zzd. oc seiend das Bild in sich aufnahm, oder zum ersten 
Mal ein ucsnuo erlernte, aber die Seele selbst ist dieselbe 
und die Wahrnehmung ist ın ihr nicht zu Grunde gegangen, 
sondern dieselbe und ein immer bleibender Besitz ohne Abhän- 
gigkeit von äusserer Wahrnehmung. Die Seele zeigt sich auch 
von dieser Seite über dem Werden seiend und dasselbe blei- 
bend. *®) 

Geht man auf das Wesen der Wissenschaft genauer ein, so 
ergiebt sich die Unabhängigkeit der Seele von der Wahrnehmung 
und ihr Sein über dem Wechsel bestimmter. Die Wissenschaft 
hat es nur mit dem Bleibenden, was nothwendig und vernünftig 
ist, zu thun. Dies sind die Begriffe, die nur von der Seele rein 
gedacht werden können. Die Erfahrung zeigt, als solche, immer 


i) Theät. 178c — 179,b; 170,a,b; 186,a; Menon 99,c,d; 

k) Theät. 163,d — 164, d; 166, b; 191,6,4; 194,c,d,e; 197,d,e; Phil. 
34,b; & HETG TOU OWuaTos Inaoye 09°’ N wuyn, Taur' Gysv ToU 0W- 
peros auın Ey air) avalaußayy, x. r. a. (uvnunv elite alodnaens 
Elite uasnu«rog.) 
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nur ein Nacheinander und Wahırscheinliches. Die Seele aber denkt 
ddie Begriffe rein und mit Nothwendigkeit. Weil die Begriffe ver- 
wandt und mit einander und in einander sind, eine Idee reicher, 
an mehreren Theil nehmend ist, als die andere, alle in der Einen”, 
der umfassenden dexN enthalten sind, so wird die Seele fortge- 
führt von Einem zum Andern, bis sie ein Ganzes und endlich das 
Ganze begreift. Darin besteht das Kennzeichen aller Wissen- 
schaften und der öbersten unter ihnen vor Allem. Die Seele ver- 
richtet aber dieses ihr Werk schliesslich a priori und in sich. Als 
Beispiel haben wir die Wissenschaft der Geometrie; der Mensch 
findet die Lehrsätze mit ihrem nothwendigen Beweise, ihren Fol- 
gerungen und dem Schluss nicht aus der Erfahrung, begnügt sich 
nicht mit der Wahrscheinlichkeit, dass etwas so auf einander zu fol- 
gen pflegt und immer bis jetzt erfolgte, sondern zeigt, dass es so 
folgen muss, weil es nur so sich denken lässt. Der Knabe findet so 
den Pythagoräischen Lehrsatz aus sich, wenn er richtig sich frägt 
oder richtig gefragt wird. Noch mehr zeigt sich dies bei der Phi- 
losophie, die ganz von der Erfahrung absieht, keine Annahme als 
gegeben und gewisse ürro.secıg bestehen lässt, keine äusserlichen 
Constructionen, zrgoßAnuera, hat und gebraucht, sondern in sich 
das Wesen aller Dinge begrifflich betrachtet und das wahre We- 
sen der einzelnen Dinge und der Gesammtbheit, die Ideen, so erst 
zu ergreifen behauptet. !) Wie dies nur so möglich ist und dass 
es wirklich so ist und nothwendig sein muss, ergab sich aus al- 
len bisherigen Erörterungen und es zeigt sich auch, dass sonst 
die Wahrnehmungen der erscheinenden Ideen, als solcher, in den 
werdenden Dingen für die wahrnehmenden Menschen gar nicht 
vorhanden wären. Kommen wir nun wieder darauf zurück. 

Der Mensch wird)durch ein Bild an das dargestellte Ding er- 
innert, durch den gemalten Simmias an den Simmias selbst; aber 
es erinnert mich auch wohl das Bild an ein „Anderes”, etwa den 
Maler oder den Liebhaber des Simmias. Er erwägt im ersten Fall 
auch, wie weit das Bild an Aehnlichkeit hinter dem wahren Simmias 
zurückbleibt. Dies ist nun auch der Vorgang bei dem Wahrneh- 
men des Werdenden überhaupt. Ein Stück Holz, welches einem 
andern gleich ist, ist doch auch in anderer Beziehung ungleich; 


I) Theät. 162,e: „Die Geometriker verlangen anodeıkıy za) avayınp, 
nicht eixore”. Rep. 524ff.; rep. 516: „Die Wahrnehmung, Erfahrung be- 
fäbigt an sich nur zu einem uynuovevev, 600 TE TOÖTEDR xl Vorega el- 
SHE zu Kun ropeveoYyeı und danach die Zukunft drouavrevsogar. 
Theät. 186a: 7 Yun curn #09” auıny drtopkyeraı Tjs obvolas. Menon 
81,c,d, ff; rep. 532 ff. Cfr. $ 6, Anm. h. 
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es ist nicht das „Gleiche an sich selbst”, sondern dies ist eine 
Idee, die es im Wahrnehmenden anregt, unter welche es fällt und 
der es ähnlich ist, weil es an ıhr Theil hat, aber hinter der es 
auch zurückbleibt, indem es mehr oder weniger ungleich ist. Die 
Idee, das „Gleiche an sich”, ist aber ein anderes, als das bestimmte, 
ihr ähnliche Stück Holz, ist nie mehr oder weniger gleich, son- 
dern immer sie selbst bleibend, rein und vollkommen ungetheilt. 
Diese Idee kommt dem Menschen also nie durch die Wahrneh- 
mung und aus der Erfahrung, weil sie rein nicht in dem Werdenden 
oder „diesem Erscheinenden” ist, sondern in der Seele wird nur 
das Bewusstsein der Idee angeregt. So ist es mit allen Ideen, „der 
Grösse an sich”, „dem Pferd an sich”, „dem Menschen an sich”, 
„dem Feuer an sich”, ‚der Gerechtigkeit an sich”, „dem Staat” 
unü mit allem, was der Mensch als wahr und wirklich denkend 
begreift, wahrhaft vorstellt und benennt. 

Die Wahrnehmung zeigt uns immer Dinge, die hinter der 
Idee zurückbleiben. Es giebt aber in der Welt nur den Einen 
Weg der Erfahrung, zu den Ideen zu gelangen. Wenn der Mensch 
auf diesem Wege sie nicht bekömmt und erreicht, so muss er sie 
in sich vor allem Anschauen in der Welt haben. Mit der Geburt 
hater sogleich menschliche Empfindungen und Wahrnehmungen, 
er muss die Ideen also haben vor dem Eintritt in die Erscheinung. 
Er ist aber beim Eintritt in die Welt nicht im wirklichen Besitz 
derselben; denn er könnte sich sonst sogleich Rechenschaft ge- 
ben und den Begriff angeben. Er hat sie also als vergessen und 
das Lernen ist Aufnahme des angeborenen Wissens der Seele, 
ein Wiedererinnern der Ideen durch sich vermöge der Wahrneh- 
mung. Es setzt aber dieses Erinnern ein früheres Sein der Seele 
voraus. Denn in jedem „Jetzt”, als Durchgangspunkt der Zeit, 
hat er sie vorher, vor der Wahrnehmung gehabt und wird in dem 
ersten Zeitpunkt seines Seins in der Zeit und der Einwirkung 
in dieser Welt erinnert. Verliert er nun das Wissen der Ideen 
mit dem Eintritt in die Zeit, so kann er nicht in demselben „Jetzt 
sie bekommen, sondern muss vor aller Zeit sie gewusst haben 
und gewesen sein. Denn er kann sie, wenn wir der Seele ein 
ähnliches, zeitliches Dasein vor diesem Leben einräumen, nicht 
damals zu irgend einer Zeit durch irgend eine Wahrnehmung er- 
scheinender Dinge bekommen haben, aus denselben Gründen. Die 
Seele ist also ein Wesen, welches vor aller Zeit und über allem 
Werden ist.=) Sie nimmt selbst in „keiner Zeit” ihren Anfang 


m) Phädon 72, e—77,e. Ueber den Werth der mythischen Schilde- 
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d.h. wird und entsteht nicht darin, sondern ist selbst der Anfang 
und das bewegende Princip ihrer Erscheinung, Wahrnehmung, 
Erkenntniss und ihres Werdens in der Zeit, sie ist das Eins und 
die Idee, welche in der Veränderlichkeit bleibt und diese erst er- 
klärt; die nicht von sich selbst abfällt, sondern zu dem wird, was 
sie an sich ist und sein soll. °) Sie ist vom Schöpfer erschaffen, 
hat durch des Vaters Gfite Theil am Göttlichen, Kenntniss des 
Guten und der Idee bekommen, ist selbst gut und mit dem Ver- 
mögen, das Gute mit seiner andern leiblichen Natur zu vereini- 
gen, erschaffen, im Stande, das Gute zu erkennen, zu schauen 
und zu lieben, und tritt in die Zeit und das Werden, um diese 
überzeitliche Natur in dem werdenden Leib und dem endlichen, 
wechselnden Dasein zu realisiren. °) Sie kann nunmehr auch 
nicht nach den Gesetzen des Werdens im Tode zu Grunde gelren. 
Denn die einzelne Seele ist nicht eine Schöpfung und Erzeugung 
der Weltseele, sondern über der Zeit entstanden und selbst ein 
Anfang und frei sich bewegend. Nur der Schöpfer der doch nur 
gewordenen, durch „Mischung” gewordenen Idee kann sie lösen, 
wenn er will. Es ist dies von den gewissen Beweisen, dass der 
Mensch persönlich unsterblich ist, der erste, den wir dahin zu- 
sammenfassen können: so gewiss die Welt nicht Schein und Trug 
ist, so gewiss in ihr Wahrheit ist und sie auch für den Menschen 
ist, so gewiss es Ideen giebt und eine menschliche reine Wissen- 
schaft von ihnen, so gewiss ist der erscheinende Mensch eine Ein- 
heit, Person und unsterblich. ?) Die Menschen trauen diesem Be- 


rung von einem analogen, zeitlich-räumlichen und sinnlich-leiblichen Leben 
vor und nach diesem jetzigen, welches dem Philosophen doch auch Wahr- 
heit hat, an der Idee des reinen Lebens Theil hat, vergl. Pbädon, 114,d. 
Es sind nicht wissenschaftliche Begründungen, Beweisführungen, sondern 
ein erlaubtes drradeıv für das „Kind in uns” und von ihm ausgehend, nach- 
‘dem der wissenschaftliche Beweis geliefert ist. 

n) Phädros, 245,d: „yuyy unyn zer doyn zıynosws, &E doyis ra 
nayra ylyveodaı, avın ayEvnrov zul adıapdoporv.” Gess. W4b,c: 
„rais Bovamasoıy” Exdorwy Nuov hat Gott die altlas rjs yev&ocwg TO 
zrolov Tıvös anheimgegeben; die Seele besitzt in sich zn zns ueraßoAjs 
aitlay. 

o) Tim. 41d—42e: zolv Tj ravrov xal Öuolov negiödg ri &v ad- 
TO Ovvenıonwusvos ToV ToAbv öyAov xul Üoregov rooOWpÜVTe« ... &lo- 
yov övre Aöyy xgarnoas Eis TO TNS TQWTns zul Kolarns Kuplxoıro eldos 
Efews. 69, d: „Das Iyntov wuyis eidos, mit diesem HynToV aauu ge- 
setzt, soll von der &Iaveros wuyns &oyn beherrscht, bestimmt werden, 
dieser ist die adrla auch gegeben.” Ges. 903, d. 

p) Phädon 76, e: fan avayxn, würd TE elyaı — TnV Ovoley, TO xu- 
109, @ya$0v, die Ideen, auf die wir die Wahrnehmung zurückführen und 
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weise nicht genug, weil ein furchtsames Kind in jedem wohnt, 
welches das Sein dieser Einheit in dem Wechsel nicht begreift und 
beschwichtigt sein will; darum noch zunächst hierauf bezügliche 
andere Beweise nöthig sind 9), die mehr „überredende” Kraft 
haben. — 

Es macht sich zunächst der Einwurf geltend, dass die Seele 
wohl ein Zusammengesetztes sein möchte. Es entsteht die An- 
sicht daher, dass man die Seele nach Analogie eines sichtbaren, 
bloss erscheinenden Dinges betrachtet. Dieses ist veränderlich 
und zusammengesetzt und ist zu lösen in derselben Weise, in 
welcher es zusammengesetzt ist. Die Seele ist aber nicht ein Wahr- 
nehmbares, sond£rn ein nur denkbares Wesen. Sie ist, wie die 
Ideen, an sich ein Wesen, das immer auf dieselbe Weise dasselbe 
bleibt, welches sich am deutlichsten offenbart, wenn sie sich aus 
der sinnlichen Berührung mit der. Welt zurückzieht. Durch die 
Sinne wird sie in den Wechsel der Welt hineingezogen; wenn sie 
daraus sich zurückzieht und mit den Ideen sich beschäftigt rein 
für sich, bleibt sie dasselbe, als verwandt den Ideen. Sie ist fer- 
ner das Wesen, welches den Körper und das Sinnliche bestimmt 
und herrschend bewegt und hat auch so Aehnlichkeit mit dem 
Göttlichen. Sie ist also aus allen diesen Gründen ein unauflös- 
bares, einheitliches und sich gleich bleibendes Wesen und kann 
an sich nur als Idee, nicht nach Analogie der Erscheinungen be- 
trachtet werden. ”) 

Ein anderer Einwurf ist: ob die Seele nicht bloss die aus 


begreifen, die wir in uns a priori vorfinden — xal rag ıyuyas nuwv, eglv 
xal nuäs yıyoveyoı, yev&odaı. " 

q) Phädon 77, e: „E&vı rıs &v nuiv wais, welches ein dıaoxedayvv- 
aYcı der Seele im Tode befürchtet.’ 

r) Phädon, 78b-84b; 80,b: „ovußatveı, to udv Help xal asavary 
xal vontp zul uovosıda zur adınldrTy xa) del WORUTWS Kata TauTa 
Eyovrı Ervro Öuoörarov elyaı ıwuyn; dieser Körper aber gleicht dem 
Gegentheil in allen Beziebungen.” 84, b: ıuyn yıloooyov avdgös.... 
oterau... Ereıday relevrnon, Els To Ovyyevks xul els TO TOLOVTOY Apı- 
zoueyn annilaysaı av avdownlvov xaxwv.’ Das dvSownrtvan b - 
deutet dasselbe, wie 80, b, die Uebel und Mängel, die mit dem irdischen 
Dasein und Körper verbunden sind. Es enthält dieser Beweis einen deut- 
lichen Beleg für Ritters Auffassung, dass die einzelne, unsterbliche Seele 
nach Platon eine Idee und wahre Einheit sei. Vergleiche Einl. Anm. 12, 
und & 6, Anm. e. Es werden bier alle sinnlichen und räumlichen Vorstel- 
lungen, als auf die Seele an sich und ausser der zeitlich-räumlichen Er- 
scheinung in diesem Körper und dem Werden seiend nicht anwendbar, ab- 
gewiesen, wie überhaupt als unbrauchbar zur directen, adäquaten Bezeich- 
nung alles intelligibelen Seins und aller intelligibelen Wesen. 
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der Zusammensetzung des Körpers und der Kräfte der körperli- 
chen Theile und Organe hervorgegangene Harmonie sein könnte. 
Diese Ansicht findet viele Anhänger zunächst unter denen, welche 
nur „dieser” Materie d. h. diesem endlichen greifbaren „Worin” 
ein Sein und Bleiben einräumen; dann bei der Menge, weil sie 
durch die Fasslichkeit des Vergleichs dem muthmasslichen Meinen 
so zugänglich ist; bei andern endlich, weil sie aus den dialekti- 
schen Widersprüchen sich nicht haben herausfinden können, 
darum zu allen Vernunftgründen kein Zutrauen und mit dem 
schweren Gebrauch der reinen Vernunft sich verfeindet haben. 
Und die Erfahrung scheint die Annahme zu begünstigen. Denn 
die Vorstandeskräfte u. s. w. stehen in vorhin besprochener 
Weise unter dem Einfluss der sinnlichen Eindrücke und werden 
in den Strom des Irrens hineingezogen. Die Begierden fesseln 
die Seele an den Körper, j je! mehr sie gepflegt werden, und machen 
sie scheinbar dem Körper öuorgorcov und ÖuLorgogpov. ®) Diese 
Erfahrung ist aber vorhin richtig erklärt und auch die Annahme 
einer Harmonie schon widerlegt in diesem natürlichen, physischen 
Sinn. Denn die Harmonie einer Leier resultirt aus der Verbin- 
dung und Zusammensetzung der Theile, aber das menschliche 
Wissen konnte nicht aus den Körperorganen und den Theilen ab- 
geleitet werden. Ferner ist nicht die eine Seele „mehr oder we- 
niger” Seele, als eine andere, wie eine Harmonie mehr oder we- 
niger Harmonie ist, je nachdem die Theile zusammenstimmen. 
Alle Seelen sind gleich. Wären aber alle gleiche Harmonie nun, 
so könnte endlich die eine Seele auch nicht besser sein, als die 
andere; sie müssten alle gleich gut gestimmt sein, gleich harmo- 
nisch sein. Es würde diese Ansicht also die Tugend und das 
Gute und Böse aufheben. Es gäbe folglich auch keine Freiheit 
der Seele. Nun aber widerspricht die Seele den, körperlichen 
Neigungen und beherrscht sie. Es kann daher die Seele in jenem 
Sinn keine Harmonie sein. t) 

Es kann mithin die Seele nicht in der Weise, wie ein Zu- 
sammengesetztes der Erscheinung, noch wie eine Harmonie, lös- 
bar und sterblich sein. Man will aber bewiesen haben, dass das 
Wesen der Seele an sich und nothwendig unsterblich sei. Nun 
ist die Seeleneinheit eine solche, die ohne das Leben gar nicht 


s) Phädon, 88,c—91,c, 82, a,b; 86, a,b,c,d; 92, d: „Diese Vorstel- 
lung einer Harmonie yeyovev Avev ünodel? EWS uk elxoTogs TIvös zul 
EUNGETTELOS, 09V zul Tois roAkois doxel.” 

t) Phädon, 91,e—95,a. 
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sein und gedacht werden kann. Sie bringt in den Körper Leben 
und ihr Fortgang ist des Körpers Tod. Es kommt also der Seele 
an sich das Leben an sich wesentlich und nothwendig zu, ist rein 
damit verbunden. Das Leben an sich ist aber nicht mit seinem 
‚Widerspruch, dem Tod an sich, zu verbinden und kann nie der 
Tod an sich werden. Ein sich Widersprechendes lässt sich nicht 
denken und kann nicht sein. Mit welchem Dinge oder welcher 
Idee eine Idee rein verbindbar ist, dem kann der reine Gegensatz 
nicht auch zukommen. Das Feuer ist wohl mit der Wärme rein 
und nothwendig verbunden, obgleich es selbst an sich ein „Ande- 
res” ist und das „Feuer an sich” mit der „Wärme an sich” nicht 
identisch ist; es lässt daher den reinen Gegensatz nicht zu undkann 
nicht kalt werden. So ist die Dreizahl auch rein und nothwendig 
ungerade, obwohl ein anderes, als das Ungerade; sie lässt sich 
daher mit dem Gegensatz, dem Geraden, gar nicht verbunden 
denken und kann es nie werden. Ebenso lässt die Seele, als an 
sich rein mit dem Leben verbunden, sich mit dem Gegensatz gar 
nicht vereint denken, noch kann sie mit dem „Tode an sich” ver- 
eint werden und sein. Die Seele ist also nothwendig lebend und 
unsterblich und kann gar nicht anders gedacht werden, noch 
sein. Der Tod, wie er erscheint, als ein Untergang dieses zeitli- 
chen Lebens, aus dem dieses wieder hervorgeht, berührt das Le- 
ben der Seele an sich nicht, sondern nur ihr Sein und Leben in 
der Endlichkeit und dem Werden, welches als der Tod ihres rei- 
nen Lebens erscheint, als ein Zustand des Zwanges und der 
Nothwendigkeit gegen jenen der Freiheit, der Finsterniss gegen 
jenen des Lichts, des Nichtseins und Unbegränztseins gegen je- 
nen des wahren Seins und der wahren Begränzung. “) 

Die Seele ist das Anfangende (dex7)) und Beherrschende, 
das, was den ganzen endlichen Menschen, sein Aeusseres, seine 
Geschichte, seine Thaten, seinen Charakter, mithin sich selbst 
anfängt, bewegt und formt. „Als Anfang” kann sie nicht selbst ein 
Anfangendes, als beherrschendes und bewegendes Princip kann 
sie nicht selbst beherrscht und bewegt werden von einem andern, 
als sich. Als selbstbewegend und sich und ihr „Anderes” bewe- 
gend kann sie keinen Anfang in der Zeit nehmen. Aber sie 
kann auch kein Ende nehmen; denn insofern sie anderes bewegt, 
kann sie davon ablassen; insofern sie aber sich bewegt und zu- 
gleich das Bewegte ist, kann sie nicht von sich selbst lassen. 


u) Pbäden, 96—107. Cr. Phädon, 81 ff., 64 ff. und $ 6, Anm.a, die Ci- 
tate aus Philebos. 
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Fasst man das Wesen der Seele von dieser Seele auf, so kann 
sie nicht sterben. ”) 

Endlich wird jedes Ding durch die ihm eigne Krankheit auf- 
gelöst und getödtet, das Eisen durch sein Uebel, den Rost, ver- 
nichtet. Das Gute erhält; was weder ein Gutes, noch Uebles ist, 
bewirkt nicht Auflösung, die Wirkung des Uebels. Der Seele 
Uebel ist das Böse, die Ungerechtigkeit, Disharmonie, Feigheit 
und Unvernunft. Diesen Uebeln wird nicht die Ursache des Ster- 
bens zugeschrieben. Es wäre aber unlogisch zu sagen, dass die 
Seele durch die Krankheit eines andern Dinges zu Grunde gehe. 
Der Körper geht durch die Krankheit der Speise nicht anders zu 
Grunde, als wenn die ihm eigne Krankheit, etwa das Fieber, als 
Folge bewirkt wird. Die Körperkrankheit bewirkt aber nicht Un- 
gerechtigkeit der Seele, noch ist sein Hinsterben ein Ungerech- 
terwerden. Das Böse der Seele ist also ein nur durch sie selbst 
bewirktes Uebel. Wäre es nun eine auflösende Krankheit, so 
würde doch folgen, dass die guten und harmonischen Seelen er- 
halten würden und sich durch das Gute erhalten könnten. Aber 
andererseits wird durch das Böse die Seele nicht vernichtet. Die 
göttliche Gabe der Vernunft und des Verstandes wird der Seele 
nicht durch Ungerechtigkeit zerstört, nur das wirkliche Verständ- 
niss des Gerechten u. s. w. geht verloren. Dann stört das Böse 
, die Seele auf und lässt sie nimmer ruhen, statt sie der Ruhe ent- 
gegen zu führen, theilt ihr das lebendige Bewusstsein der Strafe 
mit, statt das Bewusstsein zu vernichten. Es ist aber endlich 
eine Vernichtung der Seele durch Ungerechtigkeit undenkbar und 
ein Widerspruch. Es wäre dann kein wahres Böse und Uebel, 
vielmehr die Befreiung von Strafe und allem Uebel. Und unsere 
Idee vom „Recht” wäre eine willkührliche Satzung und leerer 
Schein, wie unser Recht, zu strafen, reine Gewaltthat. Wir dürf- 
ten keine allgemeine Pflicht für jeden aufstellen, noch dasselbe 
Bewusstsein davon bei jedem voraussetzen. Es gäbe also kein 
moralisches Uebel, noch ein moralisches Gut, sondern nur ein 
natürliches; es gäbe keine Tugend und keine Sünde, wie kein 
Wahres und Falsches. So gewiss nun der Mensch ein Bewusst- 
sein des Guten und Bösen hat, so fest steht der Glaube, dass die 
Seele persönlich unsterblich ist und der aus diesem Bewusstsein 


 v) Phädros, 245,c—246. Vergleiche in Bezug auf diesen und den.vo- 
rigen Beweis der Unsterblichkeit des persönlichen Geistes $ 3, ], y. 
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abgeleitete Beweis ist von den gewissen Beweisen der zweite, 
eigentlich aber der erste und letzte. ”) 


88. 


Einheit der Person in der Zeit und Vielheit. 


Dass der Mensch sein Ziel über dieser Welt hat und dass 
er eine Einheit ist, die ausser dem Wechsel ein Sein hat, hat sich 
ergeben. Aber wie der Mensch nun in dem Wechsel und „Vie- 
len” das Bleibende ist, wäre noch besonders zu begreifen und 
hervorzuheben. Wie die Seele in „diesem” endlichen Leib, der 
zu- und abfliesst, ist, kann keine Schwierigkeit haben. Denn sie 


w) Rep.608ff. Dieser Beweis beruht vorzugsweise auf Platons Lehre 
von der Person Gottes, der als die absolute Idee des Guten uns sich zeigte, 
des allgütigen und allweisen Schöpfers, der alle gleich gut ihrem Wesen, 
ihrer Substanz nach erschuf und seine Geschöpfe nicht zerstören will; es 
ist derjenige, welcher in allen andern Beweisen den Grund bildet, wie im 
Phädon sich auch sehr deutlich darin zeigt, dass Platon vor und naclı den 
andern Beweisen, als auf der philosophischen Seele und der reinen Seele 
an sich wesentlichstes Merkmal, auf das Streben nach dem Guten zurück- 
kömmt. Dieser Beweis aber kann für jene gar nicht bei Platon existiren, 
welche annehmen, dass Platon keine Idee der freien bewussten Person ge- 
lehrt und keine persönliche Unsterblichkeit gekannt habe, sondern eine 
Idee ‚‚Mensch an sich” als Wesenheit ausser Gott in der intelligibelen 
Welt und ausser diesen abbildlichen Menschen seiend angenommen habe, 
in dieser Welt aber nur eine physische Fortdauer und Fortpflanzung der 
Gattung des &ixw» gelehrt habe. Vergleiche Zeller, Gesch. II, S. 423, über 
den Begriff der Ideen und S. 533: „Es folgt aus Platons Voraussetzungen 
wohl, dass es immer Seelen geben muss, aber nicht, dass diese Seelen im- 
mer dieselben sein müssen. Man mag insofern billig zweifeln, ob Platon 
diese feste Ueberzeugung von der Unsterblichkeit gewonnen haben würde, 
wenn sie sich ihm nicht noch (?) von anderer Seite empfohlen hätte, — durch 
das sittliche Interesse des Glaubens an eine jenseitige Vergeltung, durch 
ihre Uebereinstimmung mit seinem hohen Begriff (?) von der Würde und 
Bestimmung des Geistes, anderntheils durch die Stütze, welche sich von 
bier aus für seine Erkenntnisslehre mittelst der Sätze über die Wiederer- 
innerung gewinnen liess.” Das hiesse doch sehr unphilosophisch und un- 
platonisch eine unbewiesene Unsterblichkeit als einen deus ex mıachina ge- 
brauchen, um darauf eine Erkenntnisslehre zu bauen. Nach Platon würde 
dies keine Wissenschaft mit begrifllicher Nothwendigkeit zur Folge haben. 
Wie übrigens Platon umgekehrt eben (!) vom reinen wissenschaftlichen Be- 
wusstsein des Guten zu seiner Ideenlehre, seiner Lehre von dem absoluten 
Wesen, einem intelligibelen Sein, der Wissenschaft, der Wahrheit dieser 
Welt, der Person und der Unsterblichkeit fortgegangen ist, haben wir dar- 
zuthun versucht. 
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hat sich bisher als das fornıende und bewegende Princip gezeigt, 
ohne welches der Leib gar nicht werden kann und welches in 
allen gesonderten Functionen des erscheinenden Leibes, im se- 
henden Auge, im Hören des Ohrs und in den andern Wahrneh- 
mungen, als menschlichen, thätig und das allein Thätige war, 
ohne das sie nicht begriffen werden konnten. Es liegt aber die 
Erklärung für dieses leibliche organische und räumliche Sein in 
dieser Welt in der Natur der erschaffenen Einzelseele. Sie be- 
steht aus einer Substanz, die „Eins” ist und bleibt, und einer 
die „Anderes” ist und um den Leib herum sich theilt, wie es 
ein höheres, reines und seliges Leben giebt, die menschliche 
Seele aber doch in diesem Leben schon wahrhaft und wirklich 
„lebt”, dieses Leben nicht ein gleichgültiges, noch ein unwahres, 
aber ein abbildliches, ein nur ähnliches und theilhabendes, yeve- 
oıc zur ovale ist. „Diese Natur des Eins und desselben” und 
jene des „Andern” durchdringen sich und sind wahrhaft verbun- 
den zu einer Einheit mit Gewalt und diese Einheit zweier Natu- 
ren ist eben des gewordenen Menschen Wesen, dem das Sein 
nur vom Schöpfer gegeben ist und von ihm nur gelöst werden 
kann, aber vermöge seiner Güte nicht werden wird. ®) Diese 


88. a) „Die Einzelseele im erscheinenden Menschen ist eine beson- 
dere Schöpfung Gottes der allen das gleiche Bewnsstsein der youo: eiuag- 
Eyoı und das Vermögen, ihnen zu gehorchen, mitgegeben hat, sie in der 
eit erscheinen lässt, (Tim. 42; 69,c,d; Ges. 904,c); er ist ein uogıov Ey, 
xelneg navouıxoov öv, ein Glied im Plan des Ganzen, zu dem er beitra- 
gen soll, es zum eignen Heil kann und auch für sich das Gegentheil zu be- 
wirken vermag; ein uogıov, für das die Gottheit sorgt.” (Ges. 902, e — 
903,d). Die Schöpfung wird als eine „zweite, dritte” aus demselben Becher 
beschrieben, aus demdieWeltseele hervorging, abernurals „analoge”, 700770 
uev Tıya Tov auröv. (Tim. 41,d,e,) Ueber die Analogie vergleiche & 3,8 
und $ 5,w, Schluss. Das wesentliche unterscheidende Merkmal der mensch- 
lichen yuyn ist die Freiheit. „Die Seele ist eine ovol«, ein &v, das aus 
zwei Naturen zusammengesetzt ist; die erste ist die oVol« aue£pıoTos zei 
GEL zar& TavTa &yovoc, 7 Tebrod (zul Öuolov) pvoıs, die zweite die ov- 
ola epl Ta OuuaTe yıyvouevn uepLorn, 7 Farkpov pvcıs. Sie.sind zur 
Seele verbunden durch ein mittleres &idos (ovol«), das beiden verwandt 
und aualog ist. Der Seele Wesen aber ist eben die Einheit dieser, so dass 
kein Theil ohne den anderen ist; sie ist Ev, ul« 2dEa.” Die Darstellung bei 
Platon (Tim. 34,c, 35, 37,a) gebraucht Ausdrücke, wie uıyvus, ovve&orn- 
ORV, GVVERERAOKTO, aber auch yevouevn Tav yevyndEvrwv, yEvvnoev — 
ovros rüs del övrws Aoyıauos Feoü ..... Aoyocs#eis Zrolnos, nennt den 
Schöpfer zoınznv xal orepa roüde Toü zavros; man kann daher jene 
Ausdrücke nicht so verstehen, als ob ein gegebenes Ewige ausser Gott vom 
Schöpfer gemischt würde, sondern nur für anschauliche Ausdrücke, um die 
verschiedenen &id’n, yEvn, Suvausıs in der ula Idea der Seele zu bezeich- 
nen. Jene Ausdrücke haben ja sowohl eine sinnliche Bedeutung, wie eine 
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Natur des „Andern”, ohne welche der gewordene Mensch nie 
war und auch nie sein wird, ist das, was ihn befähigt, in diesem 
endlichen Leib und dem 997709 wuxrc eidog räumlich und kör- 
perlich zu sein und zu wirken und die zeitlichen Einwirkungen 
und Eindrücke in der ye&vsoıg aufzunehmen. Die Seele ist in 
dem Körper als Mitte, geht durch ihn und umfängt und begränzt 
ihn, ®) ist wahrhaft das Ganze, welches ın seinen Theilen ganz 
ist, ist das Eins, welches im Anfang ist, durch alle seine Theile 
durchgeht, sie zu „Eins” und seinem Theil macht und mit dem 
letzten Theil sich selbst vollendet. °) Hieraus folgt auch die Er- 
klärung des Seins der Person in der Zeit. Der Sokrates ist bei 
seiner Geburt ganz er selbst. Seine zeitliche Erscheinung d. i. 
seine Geschichte, sein Charakter mit seinen Selbstbestimmungen, 
Thaten, Maximen, Leidenschaften und seinem Verhalten fällt nicht 
in unendlich verschiedene Sokrates auseinander, die, wie Zeit- 
grössen, geschiedene und andere wären. Die ganze Geschichte des 
Philosophen wäre dann nichts, als Schein, und was wir Sokrates 
nennen, wäre nichts, als ein unerklärlicher Name ohne entspre- 
chenden Begriff (&v, idea, &oxr, duvauıc) und Wesen. 4) Es wäre 
aber eine solche Meinung der einfachste Widerspruch. Denn es 
wäre, als wenn man sagen wollte, eine bestimmte Raum- und Zeit- 
grösse, wie „Fuss”, „Tag”, sei nicht wahrhaft, sondern Name, 
Schein und nur ihre Theile seien, die selbst doch nur, als Theile, 
Theile des Ganzen sind und, als Einheiten genommen, auf ähn- 
liche Weise wieder nicht sein, noch vorgestellt, noch gedacht 
werden könnten. Sokrates als Gesammtergebniss und Ertchei- 
nung in der Zeit, &Joo:oue, kann nicht sein, wenn er nicht in 
den einzelnen Zeittheilen war, noch könnte ich von ihm Eine 
Wahrnehmung, Einen Namen oder Einen Begriff haben. Sokra- 
tes ist zu Jeder Zeit seines Lebens er selbst und ganz; er wird 
als solcher nicht, sondern ist über und ausser aller Zeit, im 
„Jetzt”. Als darin seiend ist er der Eine und derselbe und wird 
weder älter, noch jünger u. s. w., wie das „Jetzt” nie vorüber- 


Beziehung auf begriffiche und analoge nur denkbare Verbindung, wie etwa 
„verbinden’, „voraussetzen”, „sich aufheben’, gehören alle mit in die 
Terminologie von uer&yew, uerelaußaveıv, r&uveıv. (Phädros, 265, e. 
Politikos, 262.) „Die Seele ist ein Avrov für den, der ra noAi« eis Ev 
Gvyxegavvuvaı al sralıy BE Evös eis nolla dıakveiv Ixavos ws Emıota- 
uevos &ua xl duvarös ist.” Tim. 68, e. 

b) Timäos, 34, b: „ıpyuynv eis TO u£oov avrou Fels dia navros Te 
Freive xal Erı Em TO OWuR auTi regıexakvipe.” 

c) Parım. 153,c,d; 145,a. 

d) 86, Anm. e. 
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geht und alles, was in ihm ist, wahrhaft ist und wie unbewegt 
ruht. Durchs „Jetzt’’ muss alle werdende Zeit hindurchgehen 
und nur im Durchgehen kommt allem Werdenden das „ist” 
zu. ©) Weil aber der Mensch nun nach seiner „andern” Natur 
auch im Werden und in der Zeit ist, ist er der Veränderlichkeit 
und dem Gesetz des Werdens unterwerfen. Er wird etwas, was 
er vorher nicht war, und was er jetzt ist, kann vorübergehen. 
Wir haben aber früher gesehen, dass das, was er wahrhaft wird, 
durch Wahrnehmen oder erkennend, oder handelnd, er dazu das 
Vermögen hatte und es seiner Idee nach ist, und ebenso, dass es 
an ihm nicht nothwendig vorübergeht. Er besitzt das Wahrge- 
nommene in der Gegenwart als Erinnertes, das Erkannte als Ge- 
wusstes, aus dem Gethanen ist ihm theoretisches und ‚,prakti- 
sches” Wissen und „Können” hervorgegangen und auch bloss 
die vorübergehende That ist doch nach dem Naturgesetz, wie nach 
moralischer Nothwendigkeit als Folge in der Gegenwart vorhan- 
den. f) Alles aber ist ihm für den Gebrauch und das Handeln 
in der kommenden Zeit, wie in der Gegenwart präsent. 8) Es 
zeigt sich also auch von dieser Seite, wie die Person in der Zeit 
und dem „Vielen” doch die gleichbleibende Einheit ist, die sich 
zu dem entwickelt im Werden, was sie ihrer Idee nach ist und 
soll. Nur als Nacheinander in der Zeit und Erscheinung scheint 
der Mensch zu entstehen und zu vergehen, grösser und kleiner 
zu werden u. s. w. und wenn man dies nicht festhält, dass 
die Person eine Einheit und Idee ist, aber doch nur eine gewor- 
dene und in der Zeit werdende und reale Gestalt und Form an- 
nehmende, der kann z. B. jene scheinbaren Widersprüche nicht 
lösen: Sokrates wird älter und jünger, als er selbst und wird 
gleichalterig u. s. w. und ist es; wird es nicht, noch ist er's. 
Wie weiter nun die Seeleneinheit Ein öberstes Ziel, Ein Vermö- 
gen, Werk und Eine Tugend hat, wie sie in drei wesentliche und 
wahre Theile, nicht bloss nominelle, von Platon getheilt wird, in 
Vernunft, Muth und den begehrenden Theil, mit entsprechenden 
Tugenden, Vermögen, entsprechendem Werk und Ziel, wie jede 
Seele alles in besonderer Weise und einen eigenen Beruf hat, wer- 
den wir mit Rücksicht auf schon Erwähntes hier auszuführen wohl 


e) Parm. 152, c: avayın un mageldeiy To „voy” n&y ro yıyvouevov‘ 
ntoyeı ae Tod ylyveodaı za £orı röre. Cfr. Tim. 37,e; 38,8. 

f) Cfr.$ 5. Anm. b,n,0; & 4,g,h. 

g) Das Leben hier ist nach Platon ein immerwährendes Entstehen-Ver- 
gehen,das Wissen einLernen-Vergessen, einethätige Production und Potenzi- 
rung der Seele. Cfr. $ 2, Anm. p, die Stellen; besonders Sympos. 208, a ff. 
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uns versagen müssen, zumal in der Darstellung der Pädagogik 
öfters darauf hingewiesen werden wird. ®) 

Der Mensch ist also eine seiende Einheit und hat ein Ziel, 
welches über dieser Welt ist, von dem aber jeder eine Ahnung 
"hat und ein Bewusstsein, dass er danach streben soll und dass 
er in diesem Leben, welches Wahrheit hat, dem wahren Leben 
ähnlich ist, auch es vermag. Die äussere Welt und sein theore- 
tisches und praktisches Verhalten sind ihm Mittel, aber durchaus 
nothwendige; denn es ist der einzige Weg zur Wiedererinnerung 
des Guten und Bethätigung desselben. ') Er kann aber auch in 
jeder Weise hier irren, wie wir geseheu haben. Die Erziehung 
soll nun die Regel feststellen, wie man im Allgemeinen die rich- 
tige Mitte beim Gebrauch jener Mittel festhält; denn im einzelnen 
Fall ist doch nur die im Besitz der richtigen Kenntniss seiende 
Person auf sich selbst und das eigne Urtheil, den eignen Ent- 
schluss angewiesen, wie die Person in ihrer eignen Idee den letz- 
ten Massstab für ihre Entscheidung und Art, zu handeln, besitzt. 
Wenn wir aber ohne die erscheinenden Dinge nicht dahin gelan- 
gen, „unser Werk” zu thun, und der Gebrauch desselben einem 
Irren ins Unendliche unterliegt, so ist eine vernunftgemässe Er- 
ziehung das Einzige, was die Gesammtheit einigermassen retten 
kann. *) 


h) Tim. 35: „Jeder Theil der Seele ist ein &x re Taurou xal Jarkpov 
xad ns ovolac nAeuyuevn, enthält also die wesentlichen Bestimmungen 
des Ganzen, ist eben der wesentliche Theil dieses Ev 020», das sich in ihm 
als „seinem Theil” setzt, kann mit Theilen von einem anderen &y nur ana- 
loge Aehnlichkeit haben. Jeder Theil der menschlichen Seele enthält in 
sich die ganze Seele, wie vom 09 &y das Theil — &v doch eben des övros 
£vos Theil ist (Parm. 142,a,e). Dic Theilung ist aber eine wahre, jeder 
Theil ist eine ovote, &idos; in Bezug auf einander sind sie verschiedene 
und andere, aber doch analoge und weil das Ganze in jedem auch ist, gehen 
sie in einander über, entwickeln sich aus einander.” Cfr. Tim. 32: ‚Die 
ayaloyla bindet drei agıFuol, 5yxoı, duvausıs 80, dass mayr’ LE ayay- 
ns tavıa elvaı’ ra aura BE yevousva allnloıs Ev navra Eoraı.” Tim. 
37,a. 8 6. Anm.k. Vergleiche zur Parallele mit der Idee der Person, die 
wir bei Platon vorfinden, noch den Begriff der Persönlichkeit bei Stahl: 
„Die lutherische Kirche und die Union”, Seite 164 ff.; S. 186, Anm. ° 

i) Phädon, 75,a: öuoloyoüuev und: duvarov eivaı Evronoaı (an die 
Ideen erinnert zu werden) all 72x zov ideivn x. r.a. Tim 69,a: &vev 
Tovrav od duvard avra dxeiva, Ep’ ois onovdalousv, UOVE xaravosiv, 
ovd” au Aaßeiv, obd’ Kllws nws ueraayeiv. Symp. 210,a,b,c. 

k) Rep. 492: „Eine xaxn naıdaywyla ist am Uebel im Staat Schuld.” 
502: ovre nolsı....zaxov navle Eataı, rolv @v nöltws TO yılooopov 
y&vos Eyxparts yEyntaı” d. i. die Kenner der Theorie, der Wahrheit im 
einzelnen Fall und der praktischen Ausübung. Cfr. $ 5, ın,n,0; $ 4,h,i,k. 
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8.9. 
Erziehung während der frühesten Kindheit. 


a. Zustand des Kindes. 


Der Mensch hat Analogie mit den übrigen lebenden Wesen 
der Erde, den Thieren und Pflanzen. Die Pflanzen haben auch 
Leben, ein mit Begierden verbundenes Wahrnehmen des Ange- 
nehmen und Unangenehmen, verharren leidend. haben in sich 
eine angeborene ‚„‚Bewegung”, der gemäss alles aufgenommen wird 
ohne Irrthum.!) Analog ist nun der Zustand des Menschen 
während der ersten Zeit seines Lebens, aber auch nur analog. 
Der Mensch ist wohl in einem Zustand, wo es Hauptsache ist, 
dass der natürliche Organismus gepflegt werde und wo er leidend 
zu vegetiren, die vernünftige Seele gebannt zu sein scheint. Aber 
der Mensch ist doch weder blosses Thier, noch Pflanze. Es ist 
bereits erörtert worden, dass das Zustandekommen der „mensch- 
lichen” Wahrnehmung sonst nicht zu erklären wäre und ein Wer- 
den, eine Entwicklung des Bewusstseins vom Wahrnehmen durch 
Gedächtniss, richtige Meinung, Verstand zum vovg und reinen 
Aöyog nicht möglich, noch denkbar wäre, wenn der vovg nicht 
schon in der ersten Willensregung und That, in der Wahrneh- 
mung, als einem Theil, einem Vermögen, dem analogen Glied des 
Ganzen thätig wäre und sich als diese Seite in dem Werden zu- 
erst setzte. Wann die Herrschaft der Vernunft entschieden eintrete, 
kann man nicht sagen, nur dies, dass es allmälig, &rrudvrog xod- 
vov,geschehe,wennWachsthum den Menschen wenigerin Anspruch 
nehme und er zur Ruhe komme, dem Unterricht und eigner Ue- 
bung sich hingebe, Aber vorhanden ist sie schon i in der frühe- 
sten Zeit. Platon bezeichnet diesen Zustand auch so: ai ns aFyavd- 
Tov Woxns sceglodoı OUT Exgatodvro oVT ERGATOVY, Bir 

Epeoovro nal Epegov. Oder er vergleicht ihn mit einem un- 
ordentlichen Vorwärtsgehen ohne Aöyog, nach der Fügung des 
Geschicks, wo alles bewegt wird; die aloImosız EEwFev pe- 
göuevaı ni TTEOOTLEOODGAL herrschen nicht wirklich, sondern 
scheinen nur xgarovuevaı xgareiv. Es ist die Seele gleichsam 
eine formlose Materie, die sich aber doch selbst zu formen anfängt, 
oder ein ungeordneies Chaos, in dem die Spuren aller Elemen- 


s: 9. a. 1) Tim. 77,b,e: wer&yei (die Pflanzen) ToV rorrov ıpuyns el- 
dovs, eine pvaıs Guyyevns ins avdpwreivns. 
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te nur gemischt und unkenntlich sind, in welchem aber doch das 
-freie vernünftige und selbstbewegte Wesen vorhanden ist, welches 
Ordnung hineinbringen soll. Die Seele ist ganz da, als das An- 
fangende in activer und passiver Beziehung, deyr. 2) Es kann 
daher auch dıe Erziehung es nicht dem Zufall überlassen, welche 
Nahrung dem anfangenden Geist geboten werden, Auch die Auf- 
gabe der Erziehung in sittlicher Beziehung, wie sie sich auf der 
zweiten Stufe besonders gestaltet, ist schon während dieser er- 
sten Periode des vegetativen Lebens nicht zu übersehen. Es wird 
nicht gleichgültig sein, was das Kind hört und sieht und ob über- 
haupt seinen Sinnen etwas geboten wird, noch wird man mit 
Gleichgültigkeit ihm gestatten, sich zu äussern, wie es der Zufall 
will, sondern das Eine muss klug vermieden, das Andere vorsich- 
tig herbeigeführt werden. Die Mittel müssen vernünftige sein 
und eine mit dem Guten und Schönen harmonirende Regel muss 
dem Verfahren zu Grunde liegen.?) 


b. Die natürlichen Mängel. 


Der Mensch ist bei seiner Geburt schon von vielen Seiten 
bestimmt und befindet sich in der Welt der Nothwendigkeit. Er 
wird mit einem ungesunden Körper geboren und entsprechende 
Seelenübel, wie dvgxoAla, dugsvuie, Ioaoveng, deulia, Ansn, 
dvsuade, sind ihm angeboren. Es sind nicht selbst verschul- 
dete Krankheiten, sondern ererbte Fehler. Zunächst tragen die Er- 
zeuger die Verantwortung, welche durch vernachlässigte Erziehung, 
Thun und sonstiges Verhalten in sich die Krankheiten erzeugt 
und sie fortgepflanzt haben. Dieselben tragen die Schuld, das 
Kind ist zunächst unschuldig.!) Desto mehr müssen sie für die 
richtige Erziehung Sorge tragen; denn heilbar sind die nur na- 


2) Tim. 43 — 44, c. Cfr. 53, a—c; 69, b: rore yao ovre TOUTWY, 000V 
u TUN, METEINEV. Theät. 191, e,d;194,c; Phädros, 245,d: aoxn di dt ayE- 
yntov. avayın auınv und’ 8E Bvös ylyveoseu' el y00 Ex Tov con yly- 
voıro, oUx av &E vexäs yiyvorro‘ RE aoyns dei ra navıa ylyveo$aı. Die 
uta Idea, das Ev öAov, welches die Weltseele und die Gestirne vom Schöpfer 
empfangen, welches die freie, beherrschende &oyn des erscheinenden Men- 
schen sein wird, ist da und fängt sich zu realisiren an. Vergleiche 8 8, h; 
dazu Phädon, 96, b,— 97,b; 100,c, und 183, ff. 

3) Tim. "44, b, ec: „Die 09% Toogn naudevoewg muss mitwirken” ; 
Tim. 86,c: „diuk.. . analdeıtov TOOPNV 6 zaxös ylyverau zuxös.” 

b. 1) Tim. 87, a,b,c: av altıaTeor ur ToVs Yurevoyras Gel TOV 
Yursvoueyov uallov x«l TOVS TOEIBOFTAS TOP TOEPOUEIOY. 
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türlichen Uebel auf demselben Wege, auf dem der Mensch seine 
Gesundheit erhält. ?) 


c. Die körperliche Pflege. 


DieErzieher, zunächst die Mutter und Wärterin, müssen dar- 
auf achten, dass dem Kinde seine zureichende Nahrung wird. 
Diese muss eine natürliche und gesunde sein, im gehörigen Mass 
dargereicht werden und auf Zeit und Ordnung gehalten wer- 
den.!) Ueberfüllung, besonders vorm Einschlafen, ist dem Gedei- 
hen des körperlichen Organismus nachtheilig, da er das Zuviel 
nicht richtig aufnehmen kann und die Natur es von selbst zurück- 
weist; aufgenommen wirkt es nur zerstörend. Aber noch mehr 
leidet die Seele. Es wird in derselben nur das Rohe, das Thieri- 
sche und Wilde geweckt und die natürliche, menschliche Seelen- 
harmonie gestört. Die Seele geräth zunächst traumartig in einen 
Zustand, indem sie eineAhnung von jenen dunkeln Thaten der u- 
aıpovie bekömmt. Der Art Traumbilder und Phantasien kom- 
men nicht von Gott, noch erscheinen sie, wenn die Seele im ge- 
sunden und harmonischen Zustand sich befindet, sondern nur, 
wenn von derselben, 500» 711800», schläft, das &youov aber oxıor& 
und dem finstern Trieb folgt. Jene traumartige Ahnung des Fre- 
vels ist der Anfang und Ausgangspunkt für jede That der @voı« 
“und &vaıoxvvrie. Die Erziehung muss alle Mittel, die Veranlas- 
sung werden können und werden, entfernen. 2) 

Aerztliche Mittel sind zu vermeiden; sie zerstören und re- 
gen den Keim zur Todeskrankheit, den jeder von Anfang in sich 
trägt, auf und machen eine bestimmte Krankheit nur schlimmer 
und vielgestaltiger. Man muss diätetisch zu heilen sich bestreben, 
wenn nicht die Krankheit ein äusseres Uebel, zaInua && avay- 
ang ist. Das beste Mittel ist Bewegung, wie die Natur lehrt; sie 
erhält und macht in aller Beziehung gesund. Man sollte eigent- 
lich den Körper niemals unbewegt lassen; denn Ruhe auch nur 
Eines Theils erzeugt Krankheit desselben. Von den Bewegungen 
ist am zuträglichsten die des Körpers durch sichselbst. Die zweite 
ist die hebende Bewegung; die schlechteste ist die, wo der Körper 
ruht und durch Mittel seine Theile bewegt werden. 3) 


2) Tim. 87,cH. 

c. 1) Rep. 4095. 

2) Rep. 571, 572; Tim. 72,e; 73,a,b. 
3) Tim. 88,d— 90; rep. 408. 
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d. Die erotisch-psychische Erziehung. 


Zu den Erziehern dieser ersten Periode muss vor Allem die 
Mutter gehören: sie muss ihr Kind selbst säugen, wenn’ sie kann, 
für die Pflege und in anderer Beziehung Sorge tragen. Auch den 
Frauen des Kriegerstandes wird dieser Liebesdienst nicht erlas- 
sen.!) Es hängt davon und von dem Verhältniss der Eltern 
unter sich sehr viel ab. Die Mutter soll dem Vater gleich berech- 
tigt gegenüber stehen und vom Kinde so geachtet und geliebt 
werden. Liebe und Achtung sollen dieEltern zusammenführen und 
sie sollen glauben, dass ihre Verbindung von Gott verfügt sei; eben- 
so das Kind. Das Verhältniss der Eltern zu dem Kinde muss 
entsprechend sein; ihre Liebe zu demselben darf nicht mit Selbst- 
liebe und Eifersucht gegen die Mitglieder desselben Staats gleich- 
bedeutend sein, sondern eine solche, die vielmehr dahin führt, 
die Mitglieder desselben Staats wie Eltern und Geschwister und 
Kinder, das Land als die gemeinsame Mutter zu lieben.?) Die 
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d. 1) Rep. 461. 

2) Rep. 415: dei ws mept untoös xal TooOWoÜU THs ugas Bovlsv- 
eodaı — unto ıwv allor nolıavy ws ddtlywy Oviwy xal ynyevav 
dıavosiodeı. Rep. 411: „Das Elinvıxov yEros soll sich für aörg ol- 
xeioy xai Ovyyevis halten.” 461: mavr), @ @v dvruyyavyy rıs, n ws d- 
delgo 7 ws ddelpn 7 ws nargl 7 ws untol 7 viel n Suyargi N ToVTwy 
&xyovoıs vouisi‘ Dvruygaveır. Ueber die andern Beziehungen cfr. rep. 
459 — 472. Es ist Platon überall nur um das Sittliche und Wahre zu thun. 
Die mythischen und religiösen Vorstellungen im Volke, welches nicht ave- 
fer N NyYoetaı eiyaı auto To xuloy (494), das Ideelle rein an sich nicht 
begreift, müssen dem entsprechen; nur insofern gestattet er den Lenkern 
des Staats, die im festen Besitz der Tugenden, der Gottesfurcht und mit 
dem Bewusstsein der Ideen, des Abstandes aller endlichen Satzung, aller 
Dogmata von ihnen, darum mit einer freien Herrschaft über der Menge mit 
der richtigen Meinung stehen, das weudeoya:, welches mit einem uv3o- 
2oyeiy gleichbedeutend ist. Rep. 540: 199 yuyajs avynv eis auto ano- 
Pikıyaı TO nacı pas mapkyov avazılvayras x.T. a. Rep. 519: „Die ein- 
seitigen Praktiker können so wenig, wie die einseitigen Theoretiker, die 
Leitung übernehmen.” 501, 502: „Die wahren Philosophen sind oi ro 
Help napadslyuarı yowusvor Lwypagyoı x. T.c.” Cfr. rep. 415. Was 
Platon an der letzten Stelle der Polilie au3oloywv ıyeuderar, haben wir 
vorhin als seine wirkliche Lehre, als seinen eignen Glauben dargethan. 
Ausserdem erlaubt Platon den Menschen überall eine Nothlüge in dem Sinne, 
in welchem er dem ?rzı2ıxn5 den humanen Schmerz um den Verlust eines 
Sohnes gestattet. (Rep. 332, 604. Cfr. 382, 383.) Unter die Rategorie der 
Nothlüge fällt bei Platon (389, 390) die Kriegslist, wie die staatskluge 
Lenkung der unselbständigen, unvernünftigen Bürger zu ihrem wahren 
Wohl, wo jedoch ein warnendes — eIneg rıoly alloıs — hinzugefügt 
wird. Endlich wird ein Gebiet zugegeben, wo dem Menschen überhaupt 
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Liebe der Eltern zum Kinde muss von der Schätzung des Guten 
ausgehen und geleitet sein, alle Liebeszeichen sichtbar und ver- 
nehmbar dem Schönen und Richtigen an sich gelten. So können 
die Eltern zunächst Veranlassung und die äusserlich einwirkende 
Macht werden, welche in der Seele des Kindes solche Liebe zu- 
nächst entzündet. Diese richtige kindliche Liebe ist aber die 
Grundlage für sein Verhalten unter den Bürgern und sein Lernen 
und Thun überhaupt. Jene Zeichen und Aeusserungen der elter- 
lichen Liebe dürfen nicht fehlen, so wenig als eine Erscheinung 
fehlen darf, soll der Mensch eine Wahrnehmung und Erkenntniss 
in diesem Leben erlangen. Die Aeusserungen müssen das Rich- 
tige vor Augen haben und auf die richtige und schöne Weise sich 
vernehmbar machen, wenn sie die beabsichtigte Wirkung haben 
sollen.3) Die Erziehungslehre kann nur im Allgemeinen diese 
Grundsätze aufstellen; was das Richtige im Einzelnen ist, muss 
der Erziehende anderswoher im Leben gelernt haben und im ein- 
zelnen Fall die.richtige Mitte zu erkennen und zu treffen im Stan- 
de sein. *) Es versteht sich, dass diese Erziehung in der folgen- 
den Periode nicht aufhören darf, wie auch später besonders zu 
erörternde Mittel der Erziehung 'schon hier nicht vernachlässigt 
werden dürfen. 


8. 10. 
Die Erziehung während des Knabenalters. 


a. Der allgemeine Charakter menschlicher Entwicklung. 


Ueber das vernünftige Wesen der Seele und ihre Freiheit, 
dass sie an der Idee des Guten Theil habe, dies ihre letzte gexn, 
das letzte oroıyeiov, die letzte Kraft, der letzte Trieb, wie zu- 
gleich der letzte Gegenstand des Erkennens, Wollens und Thuns 
sei, genügt es, auf frühere Erörterungen zurückzuweisen. Der 


nur ein uudoAoyeiv zukömmt, weil er keine Erfahrung, keine geschicht- 
liche Kenntniss und kein Anschauen und unmittelbares Wissen davon be- 
sitzt. (Rep. 383.) Was die oben erwähnten Satzungen und Dogmen betrifft, 
so sagt Platon, rep. 464: adzat on ollaı nucı E& ETTEYTWV TOY TTO- 
Atov Uuvnoovaıy EÜFUS TEEL Ta TV BR orte und sollen sich rea- 
liter manifestiren.” Cfr. $ 4,h und $ 3, Anm. y, am Ende. 

3) Rep. 468. 

4) Ren. 425, 426. 


Mensch ist aber auch ein Naturgeschöpf, tritt mit seiner Geburt 
in die Welt der Nothwendigkeit, der Wirkungen und des Nach- 
einander. Sein Ziel in dieser Welt ist, die Vernunft und die Idee 
des Guten zu einer wirklichen und freien Herrschaft in seinem 
inwendigen Staat, ın dessen endlicher Manifestation in festen 
Meinungen, Maximen und Regeln des Handelns, d. i. im Gesetz, 
in der individuellen Geschichte seiner endlichen Erscheinung, in 
seinem nothwendigen Charakter, der er eben selbst ist und ohne 
den er gar nicht ist, noch ein Gegenstand der Erfahrung und Er- 
kenntniss sein kann, und eben so zur Herrschaft im äussern Staat 
zu bringen. Im Anfang scheint diese Herrschaft kaum vorhan- 
den zu sein. Der zu- und abfliessende Stoff, der Strom der vor- 
übereilenden und so nie wieder zurückkehrenden Einwirkungen 
der äusseren Dinge, scheint die Seele zu bewältigen und in einen 
Zustand zu versetzen, wo die Vernunft gebunden zu sein und die 
Seele nach unten und oben, rechts und lınks, vorwärts und rück- 
wärts zu irren scheint. Es scheint kein Band und keine feste 
Ordnung obzuwalten; die Bewegungen der Kreise des „Dasselbe” 
und des „Anderen” erscheinen ganz in Auflösung und Anarchie. 
Trifft die Seele in diesem Zustande auf einen Gegenstand aus dem 
Gebiete des „Dasselbe”, hält sie ihn für das „Andere” und umge- 
kehrt.!) Es ist uun wohl möglich, dass die Seele wahrhaft in 
solche Verfassung wirklicher Begriffslosigkeit und Anarchie ver- 
falle, welches ein Zustand der wirklichen Unvernunft, der wirk- 
lichen Unfreiheit und’ Unabhängigkeit ist, wo die Seele gänzlich 
der avayın hingegeben ist.2) Aber jener Zustand der Kindheit 
ist, wie wir gesehen haben, noch nicht ein solcher. Die freie und 
vernünftige Seele ist wirklich im Kinde, als solche, wahrnehmend 
und thätig. Sie ist aber noch unendlich von äusseren Veranlas- 
sungen und durch sich bestimmbar und gelangt erst im Laufe 
der Zeit und, nachdem sie verschiedene Stufen durchgemacht, 
im Mannesalter dahin, dass sie sich begränzt und feste Herrschaft 
über sich und die äussere Welt gewinnt und das Gute und das 
Wahre an sich in reiner Gestalt wahrnimmt und verwirklicht, 
soweit es in der Welt möglich ist, so dass sie die Ideen unter sich 


$ 10.a. 1) Tim. 43, 44: xar' upyas ävovs urn ylyveraı To 
zowrov. Wahrnehmungen der Natur, die öpIn rooyn naudevaews, die 
eigne Sorge Euyoova yıyvousvov anotelovoıy, machen öAoxAngos vyırs 
te mavrelos. Ueber die Gesundheit cfr. & 5,c. 

2) Tim. 44: „areins xal avoynros eis Audov nalıy Eoyerau.” Ueber 
den Begriff des areAns cfr.& 6, Anm. b, Schluss; $ 5, w; rep. 504: are- 
Als oudey oudevos uErooV. 


nicht verwechselt und noch weniger „diese und jene” endliche 
Erscheinung für ein Ideelles hält, ohne ein Ideelles über und 
hinter dem Wahrnehmbaren, das öparöv xai arıröv ist, anzu- 
nehmen und denken zu können. Platon unterscheidet mehrere 
- Stufen dieser Entwicklung, die in der Natur der menschlichen 
Seele und in der Körperbeschaffenheit ihre Begründung haben 
und eine bestimmte Wahl der Bildungsgegenstände, eine verschie- 
dene Art des Unterrichts während der verschiedenen Perioden 
erfordern. Die erste Periode beginnt mit der Zeit, wo das Kind 
Sagen und Erzählungen vernehmen kann, und endigt mit dem 
achtzehnten Jahr; die zweite ist die Zeit bis zum zwanzigsten; die 
dritte reicht von da bis zum dreissigsten, eine vierte bis zum fünf- 
unddreissigsten, eine fünfte von da bis zum fünfzigsten Lebens- 
jahr, die letzte von da bis zum Tode. 


b. Die Nalur des Kindes bis zum achtzehnten Jahr. 


Gründe zu fassen ist der Mensch auf dieser ersten Stufe 
nicht im Stande; er weiss den verborgenen Sinn einer Sage und 
Erzählung nicht zu ergreifen und von der erzählten Handlung 
zu trennen. Aehnlich ist er auch in anderer Beziehung nicht 
fähig, den Grand denkend sich vorzustellen und Rechenschaft 
zu geben. Das Kind kann das zu Begreifende nur in Bildern 
anschauen, nicht denken. !) Solche Bilder sind Erzählungen, 
sichtbare Dinge, Hörbares und alles irgendwie sinnlich Wahr- 
nehmbare der Darstellung und des praktischen Verhaltens. Des 
Kindes erkennendes Vermögen kommt nicht weiter, als zum 
Wahrnehmen, wie „dies” vorher, zugleich oder nachher zu ge- 
schehen pflegt oder pflegte, und zu einem entsprechenden Mei- 
nen, wo es sich um Zukünftiges handelt.2) Aehnlich erkennt 
und liebt es das Schöne und Gute, wie es in diesem oder jenem 
bestimmten Dinge oder Menschen erscheint, in dieser oder jener 
Handlung sich offenbart. Zur Ausübung des Guten bringt das 
Kind es, iudem es gezwungen und gewöhnt wird, dies und jenes 
in so „bestimmter” Weise zu thun, weil die Eltern und Aelteren 
es thun und es sittsam und den Satzungen gemäss ist.?) Es sind 


b. 1) Rep. 378: ö v&os yüg oüx olös TE xolvev, ö Tl TE bnovona 
x.T. 0.5 402: uıooi Erı v&os av, rolv Aöyov duvorös eivaı Außeiv. Ueber 
die Verschiedenheit der exoves cfr. 401, 402. Cfr. Theät. 186,c; Phädon, 
75,a,b. 

2) Rep. 516: 60x Te npoTega aur@v zul Varega EldFEı xal Aue 7Io- 
GEVECFAL x. T. . 

3) Rep. 538: zıu@cı ra area (döyuare, Enındeiuare) xe) 
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die charakteristischen Merkmale dieser Stufe der bewussten 
Seele: Scheu und Schamgefühl, willige Unterwerfung und Ge- 
horsam gegen die Vorschrift der Vernünftigen, Eifer, diesen es 
zu Liebe zu thun, und Sucht, ihnen nachzuahmen, überhaupt 
eine Sucht, alles nachzuthun und eine Leichtigkeit, es darin zu 
einer Fertigkeit zu bringen. Dann besitzt das Kind ferner neben 
einer grossen Begierde, vieles Neue zu lernen und wahrzuneh- 
men, auch eine besondere Bildsamkeit, so dass es einen jeden 
Eindruck am leichtesten und mit den lebendigsten Farben in sich 
aufnimmt and am beharrlichsten, wohl bis ins späteste Greisen- 
alter, bewahrt. *) 


c. Der erzählende Unterricht. 


a. Allgemeiner Charakter desselben. 


Der Anfang des Unterrichts wird also der Natur und Ver- 
nunft gemäss mit Erzählungen gemacht, wie sie in den Mythen 
dargestellt werden, den Aöyoıg wevdscıv, wie die Geschichte 
lehrt.!) Diese sind dichterische Einkleidungen und Sagen von 
Thaten der Götter- und Heroenwelt. Des Kindes Seele ist aber 
für Aufnahme dieser erdichteten Erzählungen eben geeignet. ?) 
Denn Dichten ist eben einem Malen zu vergleichen, wo der Dich- 
ter das Wahre an sich nicht sieht und erkennt, sondern nur in 
einem Bilde anschaut, welches er nun darzustellen sucht, indem 
er Farben, wie er sie an diesem und jenem in dieser oder jener 
Lage beobachtet hat, zusammenträgt, anderes aus eigner Erfin- 
dung und Erfahrung hinzuthut.3) Für Bilder ist aber die junge 
Seele empfänglich. Weil nun die Bilder in das zarte und weiche 
Gemüth sich deutlich einprägen und einen schwer zu tilgenden 
Abdruck zurücklassen, der den Keim zum späteren sittlichen 
Verhalten und zu Thaten freier Ueberlegung enthält, *) so ist der 


&xelvoıs neıdapyovan. 467: maudevrloy tous Eavrov Euneigle (dıaxo- 
veiv, UNNOETEIV — Fepaneveıy nar£oos) xal HEg. Symp. 210a,b,c. 

4) Tim. 26: ra naldwy uednuara Havuaorovy Eyeı Tı uynuelov. 
nv uera nollns ndovis za maudızns Tote axovousva. Eyxavuara 
ayexmlurou yoapis Euuova yEyove. Rep. 378, 397, 537. _ 

c.o. 1) Rep. 371: yalenov £evgeiv Peltiw Ts uno Tov moAlov 
xoovov evenufvns, ff.; schon die Wärterinnen und Mütter sollen anfangen 
nAarreıvy Tas ıbuyas Tois ausoıc.” 

2) Rep. 377#. 

3) Rep- 601: 709 noınTıxöv PrOouEV yowuar' arre — Erıypwue- 
rileıv, ff. 

4) Rep. 371: apyn navrös Epyov ufyıoroy, &lws Te xui ven zul 
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Anfang der Erziehung nur mit der grössten Vorsicht zu bewerk- 
stelligen. Die Grundsätze, die man vor Augen haben muss, gel- 
ten auch für den Unterricht in der Geschichte, den Aöyoıg aAn- 
Jecıv und ebenso für den Religionsunterricht. Der Unterricht 
in der wahren Lehre von Gott muss den Anfang bilden. 5) 


6. Der Religionsunterricht, 


Die dem Kinde mitgetheilten Mythen müssen ein wahrhaftes 
Bild von dem Walten Gottes in der Welt und in dem Leben der 
Menschen geben und Aehnlichkeit haben, wie das Bild eines Ma- 
lers mit seinem Gegenstande.!) Vor Allem sind darum die Sa- 
gen von den Götterkämpfen zu entfernen. Sie sind ja, im eigent- 
lichen Sinn genommen, unwahr und wo sie einen verborgenen, 
allegorischen Sinn, Ürrövore, veranschaulichen, wird dieser vom 
Kinde nicht verstanden. Diesclben liefern Bilder von unheiligem 
Begehen und scheinen solches als erlaubt und unverfänglich hin- 
zustellen. Wenn solche nun der Phantasie des Kindes, & raic 
do&aıs, vorgeführt werden, pflegen sie dug&xvırıra und Aue- 
TaoTara zu sein. Es wäre besser zu sagen, dass solches nicht 
einmal ein Bürger gegen einen Bürger je sich zu Schulden kom- 
men liess, dass es nicht fromm sei. Aber richtiger ist es aus dem 
angeführten Grunde, solche Thaten ganz zu verschweigen. Böses 
kennen lernen soll der Mensch, wenn es möglich ist, nur spät, 
wenn er selbst gut ist; nie darf er es durch eigene Erfahrung 
wahrnehmen; denn er erkennt es nur richtig, wenn er, selbst 
möglichst unberührt von ihm, das Gute liebt, gethan hat, denkt 


ee 


nel ...; ualıora .. TOTE nidrreraı xal Evdverau TUNoS, 06V Av Tıg 
Bovintaı Evanunvaosaı. Rep. 402: 2I$0vros Tod Aoyov danatloır' Av 
aurov yvoopllov di’ olxeıoryra 6 ovTw ToagEls. 

5) Nur die zurzo:ı für den Religionsunterricht und den in der Sage 
und Geschichte will Platon in seiner Pädagogik angeben und ihnen ge- 
mäss übt er eine eingehende Kritik der Hellenischen Ueberlieferung und 
Dichtung; eine Erfindung und Gestaltung von neuem concreten Inhalt weist 
er von sich, als ausserhalb der Aufgabe einer theoretischen Wissenschaft 
von der Idee liegend, als Aufgabe der Dichter, der Praxis und der Ge- 
schichte. Rep. 379. Cfr. 8 9, d, 1; 8 4, Anm. e, Schluss, über Platons An- 
sicht von dem Positiven und Gegebenen. Vergl. Einl. Anm. 10. 

ß. 1) Rep. 598, 599: „Der «ya$ös Iwpcpos täuscht T@ doxeiv ws 
aAndus eivaı. 377: Homer und Hesiod haben über Götter und Heroen 
gedichtet, wie ein ypagyeus undEv Lorxore yocıpwv, ois &v Öuoıa Bov- 
Ans yodıpaı. 37 N olos Tuygdveı 6 HEös 3. ae dnmov Endordon. 
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und erkennt. Es wäre aber auch daher verkehrt, dem jungen 
Gemüthe Bilder vorzuführen, wie man es nicht ıhun solle, wo es 
sich vermeiden lässt. Was nun die Lehre von Gott betrifft, so 
muss alles, was dem Kinde geboten wird, sei es Episches, sei es 
Lyrisches, sei es Dramatisches, den allguten Schöpfer darstellen, 
wie es dem göttlichen Wesen wahrhaft entspricht. Da ist vor 
Allem festzuhalten, dass Gottes Wesen das Gute selbst ist, er 
allein Quell von allem Gutähnlichen in der Welt, ohne Schuld am 
Bösen und Uebel ist, wovon es andere Ursachen giebt. Nur als 
Strafe stammt das Uebel von Gott, ist aber dann kein solches, 
sondern Mittel zur Besserung und zum Guten. Gott als Urheber 
des Uebels schlechthin darzustellen, ist ein Widerspruch in sich 
und unwahr und ist, was den Erzähler selbst betrifft, ein unhei- 
liges Begehen und ein Frevel schon, der unmittelbar von schlim- 
mer Wirkung wäre. Dann sind alle endlichen Vorstellungen von 
dem Wesen und Wirken Gottes fern zu halten. Er ist unverän- 
derlich, weil er das „alleinige” und vollkommene Wesen ist; darum 
wird er nicht von Anderem aus sich herausbewegt, noch geht er 
aus sich selbst heraus und wird etwas; denn das Beste und Voll- 
kommenste kann nicht besser werden und zum Unvollkommne- 
ren erniedrigt sich das Gute nicht freiwillig. Man darf darum 
nie sagen, Gott erschien da in dieser menschlichen Gestalt, dort 
in jener, nicht solche Vorstellungen benutzen als Mittel, die Kin- 
der irgendwie einzuschüchtern. Das Letzte soll überhaupt nicht 
geschehen, weil es die Kinder furchtsam und feige macht und zu 
allem Guten unkräftig, statt zur Scheu und Gottesfurcht zu füh- 
ren. Dann ist es aber nicht bloss weibisch, sondern eine Schmä- 
hung und Blasphemie gegen Gott. Immerfort ist zu lehren, dass 
Gott wahrhaft ist. Er lässt sein Wesen uns nicht in vieler Gestalt 
erscheinen. Menschliche Vorstellungen von Trug und Lüge in 
jeder Weise, als Dichten aus Mangel an Wissen und Anschauen 
“ des Seienden und Wahren an sich, als Unwahrheitsagen aus Be- 
schränktheit der Erfahrung und Erkenntniss, als Lügen in der 
Noth und aus Klugheit zur Erreichung eines guten Zwecks, 
widersprechen der richtigen Lehre von Gott. Diese lehrt, dass 
Gott ewig ist, allgegenwärtig, alles wisssend, alles kennend, nur 
das Gute wollend und auch wahrhaft offenoarend ist. Gott ist 
ein Feind der unvernünftigen und vom Wahn besessenen Men- 
schen, von aller Lüge und Unwahrheit in der Seele des Menschen, 
die in keiner Weise von Gott abgeleitet werden kann, weder in 
der von Gott erschaffenen Natur der Menschenseele, noch in der 
Unwahrheit der erscheinenden Welt ihren Grund hat. Dies sind 
7* 
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die Grundwahrheiten, die bei dem erzählenden Lehren von Gott 
festgehalten werden müssen. ?) 


y. Der mythisch-bistorische Unterricht. 


Die Lehre vom göttlichen Wesen ist die Grundlage für jeden 
Unterricht über die Pflichten des Kindes; es müssen solche Vor- 
stellungen von der Gottheit ihm eingepflanzt werden, wenn es 
Gott und die Eltern und Bürger wahrhaft lieben und ehren soll. 1) 
Sie bildet die Richtschnur, wonach zu bemessen ist, was auf 
andern Gebieten dem jungen Gemüth geboten werden darf; denn 
Wahl nnd Wahl des Richtigen muss getroffen werden, damit 
nicht die Seele einer masslosen, unbestimmten Bewegung der 
Phantasie sich hingebe und, einem wilden, ungebändigten Pferde 
ähnlich, sich zügellos vorwärts stürze.2) Der Stoff an Fabeln 
und wirklicher Geschichte, der dem Kinde mitgetheilt werden 
darf, ist nach demselben Grundsatze auszuwählen, der beim Re- 
ligionsunterricht leitend war. Die Mythen von dem Zustande nach 
dem Tode mit allen Bildern des Schreckens, welche die dichte- 
rische Phantasie erfunden hat, dürfen dem Kinde nicht bekannt 
gemacht werden. Nicht soll damit gesagt sein, dass sie nicht dich- 
terischen Werth haben. Es ist dem Menschen wohl angenehm, 
solche anschauliche Schilderungen zu hören. Aber das dichte- 
rische und ästhetische Interesse darf bei der Erziehung nicht 
massgebend sein und jene Mythen wirken der sittlichen Bildung 
entgegen. 3) Jenes Interesse hat es auf den angenehmen Genuss 
und auf Cultur vorläufig abgesehen, die Erziehung vor Allem auf 
sittliches Verhalten und Thun. Der Mensch darf nicht ängstlich 
und weichlich, soll frei werden und tapfer Knechtschaft und Un- 
ehre mehr fürchten, als den Tod. Darum sind solche Schilde- 
rungen, die in phantasievollen und sinnreichen Bildern der Furcht 


2) Rep. 377—383. Vergleiche $ 3, 1,#. 

1) 386: ra utv di regl Heoüs.. . ToıwuT’ Are. ... dxovoreov 
TE .. £UFUS dx naldav Tols FEous TE TIUNO0vOL xal yovkas nV Te aldn- 
Iay pıllav un repl ouıxgoü moımooukvors. Cfr. $ 9,d. 

) Rep. 492: „Die vorzüglichsten Naturen bedürfen, wie die edelsten 
Pflanzen und Thiere, der sorgfältigsten und nachhaltigsten Pflege.” 519; 
$ 10,a,1; Tim. 86, e,f.; & 9,5,2. 

3) Rep. 387: „Solche Schilderungen sind auszuscheiden 0VUx WS 0V 
romtıxa zaı NiEn Tois mollois dxoveıy, GAR” Ö0Y NOomTixWregn, TO- 
coVTW nTTov dxovot£ov ruıol x. T.a. Rep. 377: „Durch diese Aaußd- 
veıy (Tovs naidas) dv Tais ıyuyais ws El To nolv Evavılas dokas &xel- 
vaıs, üs, Eneıdav TelewImoıYV, Eyeıv olmoöusda deiv aurovs. 
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vor dem Tode nur Nahrung geben, zu entfernen. Es muss ge- 
zeigt werden in den Erzählungen, dass kein Guter den Tod für 
,‚ ein Uebel hält, dass er selbst den Verlust eines Geliebten mög- 
lichst ergeben und mit Schweigen trägt, dass hoffnungsloses Lei- 
den nur weibisch, unehrenhaft, unfrei und verabscheuungswür- 
dig ist. Die Geschichte von den Thaten der Heroen und Vorbil- 
der dürfen darum dieselben nicht als der Naturmacht eines sol- 
chen Leids anheimgefallen darstellen, noch auch dem verwandten 
Gegensatz, der ausgelassenen Freude, hingegeben zeigen, die 
ebenso gut ein Zustand der Unfreiheit ist und die Kraft zum Gu- 
ten lähmt. Offenheit und Wahrhaftigkeit gegen die Vorgesetzten 
muss als ebenso nothwendig empfohlen werden, wie sie dem 
Kranken gegen den Arzt nothwendig sind. Die Heroen und Vor- 
bilder müssen als unterwürfig gegen die Oberen erscheinen, als 
Herren über ihre Neigungen, einem äusseren Interesse nicht zu- 
gänglich, als enthaltsam, geduldig, unbestechlich, demüthig und 
fromm. Die Mythen und geschichtlichen Thaten, die diesem sitt- 
lichen Zweck nicht entsprechen, sind zu entfernen oder wenn sie 
bekannt geworden sind, ist zu lehren, dass jene, die so nicht ge- 
handelt haben, Götterkinder nicht sein können, noch nachah- 
mungswürdig sind, damit der verderblicue Einfluss durch Ein- 
prägung des Abscheus vor solcher That und durch Hervorhe- 
bung der entgegengesetzten Handlungsweise aufgehoben und un- 
wirksam gemacht werde. *) 


d. Die ästhetisch-sittliche Erziehung. 
a. Unterricht in der Dichtung und Litteratur. 


Das Lesen und Lernen, das eigene Darstellen, wie das An- 
sehen von Aufführungen dichterischer Erzeugnisse ist nicht ohne 
die grösste Gefahr für die Erziehung und Bildung. Denn das 
Interesse des Dichters ist nicht auf Erziehung von solchen, die 
noch der ersten Bildung bedürfen, gerichtet, sein Erzeugniss ist 
auf schon Gebildete berechnet, wenn es überhaupt wahren Werth 
hat, und die Mittel und Wege sind andere, als diejenigen, die bei 
Erziehung des erst werdenden Menschen anwendbar sind. !) 


4) Rep. 386 — 392. en 

8 10,d,«. 1) Rep. 608: „Die Dichtung ist 7 roös „doynv noımrıxen 
xed n ylunoıs; die Erziehung hat es auf wahren Nutzen E05 Tas Nolt- 
relas za rov Blov röv dvIomnıyov abgesehen; es betrifft ihr ernster 
Kampf 76 yonaröy n xaxov yer&adaı und der Kampf ist ein wichtiger, 
die Sorge um die sittliche, wahre Bildung eine ausschliessliche.” 
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Der Dichter ist von Natur nicht im Stande, das Gute und 
Schöne an sich zu erkennen, noch ist er derauf gerichtet, ein 
Erkanntes im praktischen Gebrauch zweckmässig anzuwenden, 
noch vermag er es. Insofern er nur Dichter ist, steht er in Er- 
kenntniss und vernünftigem Gebrauch des Guten auf einer drit- 
ten Stufe, wie ähnlich der Maler. Die Idee des Dinges, welches 
der Letztere darstellt, ist Eine; sie ist eine bleibende, gegebene 
und kann gar nicht ein „dieses Ding’ werden, wie der Stuhl an 
sich nicht vom Künstler gemacht wird, sondern nur diese unend- 
lich verschiedenen, mehr oder weniger schönen und zweck mässi- 
gen Stühle. Die Erkenntniss der Idee des Stuhls, des Einen und 
allervollkommeasten ist die wahre und höchste; wer diese be- 
sitzt, kennt den Zweck des Dinges und versteht, es richtig zu 
benutzen und vernünftig zu gebrauchen. Der praktische Künst- 
ler liefert nun ein bestimmtes Ding zu diesem wirklichen Ge- 
brauch; er folgt dabei gläubig den Angaben des wahren Kenners 
und macht so ein brauchbares Ding. Der malende Künstler end- 
lich liefert nur ein Bild, ein Spiegelbild; er kennt kein Ding an 
sich, dieses ist für ihn so ım Denken nicht vorhanden; er kennt 
nicht den Zweck und. Gebrauch desselben, noch weiss er ein be- 
stimrmates Ding nach Angabe des Wissenden zum zweckmässigen 
Gebrauch zu verfertigen.?) Er kümmert sich auch nicht um die 
Zweckmässigkeit und Vollkommenheit eines Dinges, sondern ihm 
ist es nur um den Schein und das bestimmte sichtbare und an- 
schauliche Bild seiner Phantasie zu thun. Die dichtenden Künst- 
ler sind darum auch gar nicht praktisch, nicht thätig, noch im 
Stande eine Gemeinde oder Person zu belehren oder gar zu bes- 
sern.3) Ihre Thätigkeit ıst Spiel. Der Dichter schaut das Gute 
in einem bestimmten Bilde, als ein bestimmtes, begehrenswerthes 
Gut in dieser Welt. Auf dieses bezog sich seine Sehnsucht und 
sein Leid und seine Lust waren entsprechend gefärbt, nicht 
strebte er nach dem reinen Guten an sich über aller Erscheinung 
und diesem menschlichen Leben. Seine Kunst besteht nun dar- 
in, dass er dies Bild und, was er darum gelitten hat, anschau- 
Keh macht und mit schönen Farben das Erlebte und Erfahrene 
wahrhaft nachbildet.*) Es ist sein Zweck nicht, zu bewirken, 
dass er selbst in der That augenblicklich besser handele, dass er 


2) Rep. 596 — 598; 601, 602. 
3) Rep. 600. 
4) Rep. 605: „Das, was er malt, bezieht sich auf rö ayavaxınrızov 
te xod roıxllov nos. Er dichtet pad. ” Cfr.rep. 396, 397, über die ganz 
verwerfliche Nachahmung. 
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von dem im Bilde des gutähnlichen Dinges angeschauten Guten 
an sich wirklichen Gebrauch mache und das beigemischte Böse 
vermeide, sondern er will ein Bild für die Anschauung machen, 
wie der Maler fürs Auge, und ist mit der Aehnlichkeit desselben 
zufrieden; wie er aber ein solches Ding in der Wirklichkeit be- 
nutzen soll, wozu und wie am schönsten und besten er es thun 
kann, dies beschäftigt ihn nicht.5) Sein Thun ist kein auf das 
Praktische gerichteter Ernst zunächst, sondern ohne Wissen und 
Bewusstsein des guten Ziels über der Erscheinung und der brauch- 
baren Mittel und ohne den Vorsatz, dahin zu führen und eine 
eigne Handlung in Uebereinstimmung mit dem höchsten Zweck 
auszuführen oder eine ähnliche fremde nach Kräften zu veran- 
lassen, will er zuerst ein schönes und wahres Bild von Erfahre- 
nem ın diesem Lebehr für die Phantasie und den angenehmen 
Genuss hefern. Ein Erzieher dagegen muss das Gute rein an sich 
wissen, desselben als des Ziels der menschlichen Erziehung sich 
bewusst sein; denn Erziehung bezweckt nicht ästhetische Cultur, 
sondern überall zuletzt sittliche, das ist, seiende Besserung und 
wahre Gottähnlichkeit. Der Erzieher muss die Mittel kennen, die 
zum Ziel führen, sie zu gebrauchen ohne Schwanken fähig sein 
und nicht bei den Mitteln, als solchen, stehen bleiben, sondern 
sie zum wahren Zweck gebrauchen. 

Jener Natur des Dichters entspricht nun auch die Beschaf- 
fenheit seines Erzeugnisses. Die Tragödie stellt Menschen gar 
nicht so handelnd dar, wie es für einen vernünftigen Menschen 
sich schickt; im Gegentheil äussern sich hier Heroen in ihrem 
Leid, wie sich zu äussern ein vernünfliger Mensch in der Wirk- 
lichkeit schämen würde und müsste. €) Die Komödie stellt Men- 
schen von lächerlichem und unschädlich nichtigem, charakterlo- 
sem Wesen und von Sitten, die von keinem Ernst getragen wer- 
den, dar, die in der Wirklichkeit für einen sittlichen Menschen 
Gegenstand des Abscheus und der Verachtung sein würden.) 
Es hat dies wohl seinen guten Grund. Denn einmal sahen wir, 
dass der Dichter gar nicht auf die Erkenntniss der Idee rein an 
sich gerichtet, noch ın ihrem Besitz war; dann aber wäre er, wenn 
er sie anschaute, auch keineswegs im Stande, sie darzustellen. 
Ein rein und vollkommen tugendhafter Mensch ist kein Gegen- 


5) Rep. 602: dımuolöyyrau Tör Te wıunrıxöovy undtv elderaı abıoy 
iöyov, nregi wy miueiten, all’ eva naıdıcy tıya zal ov onoudiy ınY 
plunoıv. 

6) Rep. 604. 

7) Phil. 49,e. 
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stand für die Dichtung. Ein solcher wäre immer derselbe, stets 
in ruhiger Herrschaft über seine Leidenschaft und Neigung, von 
keinem heftigen menschlichen Pathos ergriffen oder gar über- 
wältigt, von keinem irdischen Leid afficirt, noch von der Erinne- 
rung eines solchen hewegt; er würde dem Tragiker keine Far- 
ben, keine zvoıxiinv uiunaıv bieten, weil er kein sinnlicher 
und in der werdenden Welt einheimischer Mensch, sondern über 
die irdischen Leiden erhaben wäre; er würde ebenso wenig für 
die Komödie oder irgend eine andere nachahmende Kunst einen 
Gegenstand der Darstellung abgeben können. ®) 

Ein solcher Mensch wird nun auch in dieser Welt nie ge- 
funden werden; denn es ist sogar unmöglich, dass der &rrıeiung 
über den Verlust eines geliebten Sohnes nicht Schmerz empfin- 
den sollte; er wäre dann kein Mensch. Aber er bekämpft ihn, 
mässigt und verbirgt ihn und sucht höhern Trost. Die Errei- 
chung jener Idee, so weit sie dem Menschen möglich ist in die- 
ser Welt, ist Ziel alles ernsthaften und wirklichen Strebens, der 
Erziehung, der praktischen Thätigkeit und der Philosophie. ?) 
Die Dichtung malt aber ein Bild des Menschen, wie er in dieser 
sinnlichen Welt naturgemäss nach seinen Begierden und Lei- 
denschaften erscheint, und in dieser Beziehung muss sie Wahr- 
heit enthalten, wenn sie schöne Malerei sein und Gefallen finden 
soll; denn das Bild muss ähnlich sein.10) Es lässt sich auch 
von hieraus schon einsehen, dass es eine im höhern Sinne gute 
Nachahmung geben kann, die Nachahmung eines Errısıxng in 
dieser Sinnenwelt. Zunächst aber ist es ein sinnliches Bild, was 
dargestellt wird. 

Es werden sinnliche Empfindungen und Neigungen in Be- 
wegung gesetzt und auf die Sinne gewirkt. Der dargestellte He- 
ros ist von gewaltiger Leidenschaft bewegt; die verwandten wer- 
den in dem Hörer und Leser geweckt, so dass er mit leidet. Es 
kann daher die Wirkung leicht bloss die sein, dass nur gewalli- 
gere Leidenschaften und eine immer grössere Zahl derselben 


8) Rep. 604, 605: zo d2 pedvınöv TE zer HODdxXıov nIos mepanin- 
01oV 0V GEL aUTO Kur oUTE BRdLoV uıuroaoseı x. T.@. 

‚9 Rep. 604: Inıaxeıyauede röTepoV vudtVv axdEaereı, 7 Toüto ulv 
dduvaroy, uergiaae DE nws moös Auvnnv. Er wird im Missgeschick 
sich trösten @s oure dnkov dyros ToV dyadoü TE xal xuxoü TWy ToLov- 
zwy. Cfr.$5, Anın. m,v; $ 8,a, Anfang; Ges. 904. 

10) Rep. 603: „Es ist das Bild eines Menschen, der 2vavrias eiyev 
&v Eavro dofas repl TaV aurayv..xal &v reis nroafegı graoıdteı Te xal 
HOyXETOL aurög auro.” 
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genährt werden, ohne dass sie zugleich unter die Herrschaft der 
Vernunft und Idee des Guten gebracht werden.?!) Dies ist die 
Wirkung der von der Vernunft verlassenen Dichtung schlecht- 
hin, der Einfluss selbst der guten auf rohe Menschen und der 
bewusste Zweck, den die vernunftlosen sophistischen Naturen 
als Zweck der Cultur überhaupt beim Lesen und Hören von 
Dichtungen verfolgen.1?2) Ein solcher Einfluss wirkt aber ent- 
sittlichend und nachtheilig und grade dem entgegen, was wir im 
Leben und in unserm Staat verfolgen. Darum wäre die Dich- 
tung, die nur solchen Erfolg hätte, aus dem Staat zu entfernen. 
Es ist aber nicht so leicht, diesen möglichen Erfolg auch 
der etwa guten Dichtung von sich abzuwehren. Die Menschen 
sind im Allgemeinen von Natur gut und geneigt, sich dem 
Philosophen als Kenner des Richtigen unterzuordnen.!3) Aber 
nach ihrer andern Natur fühlen sie sich dem Heros verwandt 
auch von Seiten der sinnlichen Natur desselben. Sehen sie ilın 
in Leidenschaft und Missgeschick halb tadelnswerth, halb in rich- 
tiger Weise handeln, so empfinden sie Mitleid, wie sie mit ihm 
fühlen und leiden, billigen auch wohl die Handlung und haben 
an der Betrachtung des Bildes jene eigenthümliche Freude und 
Lust. Es ist nun aber sehr schwer zu vermeiden, dass, indem 
man den Leidenschaften des Menschen in der Dichtung folgt und 
dadurch die eignen geweckt werden, das eigne Gemüth nicht eine 
nachhaltige Färbung annehme, dieses den Mittelpunkt, die Herr- 
schaft des Guten verliere.1%) Um ohne Schaden das Schauspiel 
zu sehen, muss der Zuhörer als Heilmittel das Bewusstsein be- 
sitzen, dass es nur ein Bild von nicht nachahmungswerthem 
Thun sei, dass er nicht lerne, wie er handeln solle, sondern in 


11) Rep. 605: roür' &yelpsı rs ıpugns (TO avontoy) xal rofıpsı zul 
layvpöv noıwv anollvoı TO Aoyıorızoy. Ueber die gewichtige volle Be- 
deutung dieses Satzes, efr. $ 7, Anm. 0; $ 10,a,1, u, 2. 

12) Vergleiche zu der eben citirten Stelle Gorg.491 e ff.: dei Toy op- 
Is Bıwoousvoy ras ulv Ennıduples tas Eavrod Eav ws ueyloras elvar 
x. t. a; Phil. 48—51. 

‚ 13. Rep. 499, 500: © uexagıe, un mayv oürw ray noAlav zarn- 

op&. 
er 14) Rep. 607: anolaveıy avayxn ano ray allorelu els tie olxein 
solıyayra yap Ev Exelvors layupov ro Elecıvov ob 6adıoy Ev Tois auror 
sragEoı xzarkysıv. Die Herrschaft der Vernunft war es, die das zee«s ins 
&rteıpov brachte, von wahrer Unfreiheit, Disharmonie, Krankheit errettete, 
die richtige Mitte lehrte, Tugend, richtige Meinung, das Wissen im Mea- 
schen schuf gegenüber der novngia, dem weüdos, der @yoız und &yvorg; 
sie giebt an und bezeichnet das Telos der menschlichen Entwickelung im 
Werden. 
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Wirklichkeit sich bestreben müsse, so nicht zu handeln, da die 
Vernunft im Ernst etwas anderes verlange, Er muss die Dich- 
tung lesen und hören voll-Furcht, dass der geordnete Zustand 
seines Gemüths in Verwirrung gerathen könnte, und als Zauber- 
formel sich das Gebet hersagen, dass er nicht in die Gewalt der 
Leidenschaften und Begierden von Knaben und ähnlichen Men- 
schen gerathen möge.!5) 

Vielleicht ist das gute und wahre Gedicht so eingerichtet, 
dass es diesem Zaubergebet durchaus entspricht, indem es die 
Gemüthsbewegungen spielend in eine freie Bewegung setzt, keine 
Unfreiheit fördert, und vielleicht war der gute Dichter im Besitz 
jener Zauberformel, als er dichtete. Denn die Dichtergabe ist 
eine göttliche und der gute Dichter steht vor Allem, wie ein 
Wahrsager, unter dem Einfluss göttlicher Begeisterung. Und die 
Wirkung des wahrsten und besten Dichters, des Homer, ist auch 
eine solche, dass, die ihn verstehen und hochpreisen und seiner 
Lehre und Führung sich anvertrauen, nicht schlechte Menschen, 
sondern nach Kräften gute werden müssen.?8) Aber der Leser 


— 


15) Rep. 608: &x90800uE3’ auris Enadovres.... Tavınv rnv En- 
VonYV, euAaßovusvor nalıy Buneoeiv eis Toy mardıxzov TE xal TOV TOV 
noliwv EUWTR x. T. 0. 


16) Rep.607: gulsiv usv yom za donaleodı ws Ovras Beitlorovg, 
els 000V duvarreaı x. T. 0. Menon. 99,c,d,e: „Die guten Dichter stehen 
unter göttlichem Einfluss, verfolgen ein Richtiges (za&rop9000:) ohne das 
Wissen.” Tim. 19,d: „ovrı TO momtıxov arıualov.” Gute Dichter 
stehen in Einer Reihe mit den guten Praktikern auf jedem Gebiet, die ja 
von Platon anerkannt werden Als in ihrem Fach tüchtig. Euthyd. 306, d: 
ravra yap avdgu yon ayanav, 6orıs al Öroüv Aysı Eyouevov pgovn- 
0Ews oRyua xl avdoelus Enekımv dıenoveiteı. Den Staatslenkern 
vindiceirt Platon nur neben dem Können und Wissen des Einzelnen die Wis- 
senschaft des Ganzen, die Theorie des Faches, seiner Idee und Beziehung auf 
den letzten Zweck, wie er ihnen die Tugenden, wie die praktischen Tüch- 
tigkeiten neben dem Wissen von der Idee des Guten vorbehält. Symp. 209: 
„Die Dichter sind yerynroges, euperixof; sie erzeugen poovnolv Te xal 
nv &llnv apsrnv; der Keim zum Erzeugniss lag schon lange in ihrer 
Seele; der göttliche £ows, Trieb zum ewigen Guten, zur thätigen Erzeu- 
gung und Offenbarung des Angeborenen und Empfangenen &y rw xaAd lei- 
tet sie.” Platon erkennt also an allen diesen Stellen auch einen wahren 
dichterischen Beruf, wie eine göttliche Gabe des Dichters an; nur steht ihm 
nach seiner relativen Abschätzung in Bezug auf den wirklichen Nutzen in 
der Gemeinde seiner Zeit der Lehrer, Gesetzgeber schon höher. Symp. 
209,a,b. Ein Widerspruch in der Ansicht Platons von der Dichtung über- 
haupt findet sich nirgends; nur ist die Kritik der gegebenen und gebrauchten 
Dichtung schärfer, je nachdem ein Euripides oder ein Homer censirt wird, 
schärfer, wenn der wirkliche Einfluss auf die Menge der Bürger zu Platons 
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darf nicht der Art sein, dass das jedesmal vorgeführte Bild sich 
seiner bemächtige, ihn aufrege und nur Leidenschaften gross 
ziehe, sondern er muss dem Faden folgen können, die wirklichen 
Lehren verstehen und frei sein.??) 

Dies ist man nicht die Lage, in der ein Kind sich befindet.? ®) 
Dasselbe giebt sich den Eindrücken jedes Bildes hin und hält sie 
fest. Es hat nicht nur kein festes Bewusstsein des Guten und Wah- 
ren, sondern überhaupt kein entschiedenes Bewusstsein, weder 
als Wissen und Erkennen, noch als feste richtige Meinung. Das 
Gemüth ist wie eine unbeschriebene Wachstafel anzusehen, die, 
weich und zart, jede Zeichnung aufnimmt, oder mit jener Vor- 
stellung einer vollkommen formlosen Materie zu vergleichen, die, 
alle Formen anzunehmen im Stande ist. Es soll die „vernünftige 
Person” eben erst wirklich werden vermöge der Wiedererinne- 
rung und Selbstbestimmung. Was die Erziehung nun thun 
kann, muss sie ernst und unablässig verfolgen; denn es ruht 
eine schwere Verantwortung auf ihr, da eine fehlerhafte die Ver- 
anlassung zum sittlichen Uebel giebt. Fehlerhaft wäre es nun 
nach Allem, dem Kinde Bilder vorzuführen, die zweideutig wären 
und nicht eine Darstellung von sittlich Gutem einfach enthielten; 
denn in. der Wirklichkeit ist eine Mannigfaltigkeit moralisch nicht 
möglich; es giebt für jeden nur Eine richtige Weise, zu handeln 
und zu sein, und ein Probiren und Versuchen ist gar nicht er- 
laubt.!°) Die sittliche Bildung ist aber die Grundlage für jede 
andere intellectuelle und künstlerische Bildung in theoretischer, 
wie in praktischer Hinsicht. Keiner lernt das Gute kennen, kei- 
ner das Böse, keiner wird der Wahrheit inne, wenn er nicht das 
Gute erstrebt und will.20) Die Wiedererinnerung der Idee des 


Zeit ins Auge gefasst wird, denen ja das Theater in wirklichem Sinn die 
einzige Schule war. Aristoph. Frösche: 
1053... @Al” anroxpuntsıy yom To MovnEOY TOV ye nom, 
x un nagayeıy, unde dıdaazeıy. Tois ulv yap naıdaploıcıy 
korı dıdaoxakos, O0Tıs goalkı“ rois nBwaıy dE noımrat. 
nravu dn dei gonora Akyeıy nuäs. 
Der Dichter der Komödie stimmt mit dem Philosophen überein. 

17) Rep. 606: „So soll die Dichtung verstanden werden, dass sie nicht 
xaxnv nolırelay ldle Exaorov Ty yuyj einpflanze”. 

18) Rep. 598: „Die Rinder und aypoves &vy$ownoı fassen das Bild 
als ein Wahres auf.” 397: „told d2 Ndıoros naıol TE xal nuudaywyois 
6 Evavılos (turros, die dramatische Nachahmung schlechthin) xal ro Ael- 
19 öykw. . 

19 Rep. 397: ‚In dem za erstrebenden Staat soll keiner dırrlous, 
noch rroAlarılovs sein, sondern &v roaTreıy.” 

20) Rep. 396; 409. 
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Guten wird in diesem Leben durch Wahrnehmungen und Erfah- 
rungen geweckt. Dem Kinde müssen daher nur solche Wahr- 
nebmungen geboten werden, die eine reine Empfehlung des Gu- 
ten enthalten und den Trieb zum Guten, das von Natur den 
Menschen anzieht, erwecken, bis es zu einem festen doyue, ge- 
mäss der angebornen Idee des Guten, gelangt und damit eine be- 
stimmte, feste Regel gewinnt, in seinen Gedankenbewegungen 
und Entschliessungen den richtigen Weg zu halten. Dies ist die 
Aufgabe der Erziehung und so viel kann sie leisten. 

Es sind also dem Kinde nicht Gedichte irgend welcher Art 
ohne Kritik vorzulegen, wenn sie auch an sich schön und in 
ihrer Art vortrefllich sind und ein wahres Bild der bewegenden 
Mächte in diesem endlichen menschlichen Leben in der Art wie- 
dergeben, dass der freie Zuschauer und Leser Gefallen daran fin- 
“ det und Genuss davon hat und es mit seinem sittlichen Bewusst- 
sein harmonirt und ihn fördert. Im Allgemeinen müssen nur 
Gedichte bei der Erziehung angewandt werden, die mit den oben 
angegebenen Grundmaximen des Religionsunterrichts harmo- 
niren. 

Zunächst werden nun die Hymnen auf die Götter und die 
Lobgedichte auf die Thaten braver Männer unter die Unterrichts- 
gegenstände aufzunehmen sein. Oden und Lobgedichte gehen 
eben aus der Sehnsucht nach dem Erhabenen hervor und haben 
einen Inhalt von moralisch erbebender Bedeutung; sie haben 
auch ein Versmass und eine Melodie, die jener religiös -sittlichen 
Stimmung entspricht, nicht eine mimische Nachahmung der 
bunten Leidenschaft bezweckt.?1) 

Was aber die andern Gattungen betrifft, so sind folgende 
Grundsätze zu beobachten. Dieselben bedienen sich zweier Me- 
thoden der Darstellung, der diegematischen und der mimeti- 
schen. 

Die erste ist die Methode einer Iyrischen Gattung, die an- 
dere der dramatischen; der epische Dichter gebraucht abwech- 
selnd beide. Die mimetische nun hat das Eigenthümliche, dass 
der Dichter aus seiner Person und seinem Charakter herausgeht 
und als ein anderer redet und ihn überhaupt in Allem nach- 
ahmt.?2) Ist der im Gedichte nachahmend Dargestellte nun ein 
sittlich Guter, so ist es zu empfehlen, dass der Schüler ihn in 


21) Rep. 607: Uuvous Heois xal Eyxauıa Tols dyadois... rapade- 
xt&ov eis nolıv. 
22) Rep. 393, 394. 
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Declamation und Allem nachahmt und es kann die Nachahmung 
nicht zu weit getrieben werden, wie er demselben ja in Thaten 
nachahmen soll. Der Lehrer wird ihm vorangehen und sich nicht 
scheuen, jenen ernsthaft und wahr wiederzugeben. Der Nachge- 
ahmte darf ein Bettler, ein Sklave, ein von Krankheit, Liebe, gar 
einem zufälligen Rausch oder anderem Missgeschick der Art er- 
schütterter Braver sein, nur muss die Würde desselben ausge- 
macht und deutlich sein.23) Aber die Nachgeahmten in den 
Gedichten sind nur dem geringsten Theil nach Vorbilder der 
Nacheiferung, nicht alle tapfere, vernünftige, reine und edle Men- 
schen, sondern oft sklavische Weiber, die mit den Göttern und 
Menschen zanken, und andere lasterhafte Menschen.? *) 

Zu sagen nun, dass der gebildete Mensch solche kennen 
lernen muss, ist ganz richtig; denn er entgeht solchen Menschen 
in diesem Leben nicht und sein eignes Leben wird ein steter 
Kampf sein, ähnliches Fehlen zu vermeiden.?5) Aber wenn man 
dies so versteht, dass der Mensch sie nachahmen und auf diese 
Weise eine Fertigkeit in der Darstellung und eine Gewandtheit 
gewinnen soll, solchen Charakter sich anzueignen zum bessern 
Verständniss, so ist das widersinnig und höchst gefährlich. Denn 
einmal ist die Natur eines jeden ganz bestimmt; er kann nur 
Eins, das Seinige, treiben und überhaupt nicht einmal zu einer 
Tüchtigkeit im Nachahmen gelangen, wenn es nicht sein Beruf 
ist und er sich auf Eins beschränkt, wie das Beispiel der Dichter, 
ja der tragischen und komischen Schauspieler selhst zeigt. ?€) 
Jener Vorsatz des Erziehers ist also von vornherein unerreich- 
bar und widernatürlich. Aber ein derartiges Verfahren wäre sitt- 
lich äusserst schädlich. Denn dass der Mensch nicht so handeln 
soll, noch in Worten und Gebärden so sich haben soll, giebt jeder 
zu. Er soll ihn darum auch in der Jugend nicht nachahmen. Denn 
wenn er das thut und sich lebhaft in den Charakter des Schlechten 
versetzt, so nimmt dasnoch unbestimmte Sein des Knaben zu leicht 


23) Rep. 397: ‘O0 u&y uoı doxei uerguos aynp .. £IElrosıy as aurös 
av Bxeivos anayylllsıy za) ovx aloyvveiodaı Ent tomeurn yıumosı. 
2.T.0. 

24) Rep. 396. 

25) Rep.396: yrwor&ov uly uaıvouevovs xal TTOYNDOVS .. Roımt&ov 
ovdtv ToLovrwy ovd? uıunre&oy. Cfr. rep. 409; $ 5,v, über den fortwäh- 
renden innern Kampf gegen das Böse. 

26) Rep. 395: yalveraı .. eis Guıxpörspn zaraxexepouarlodeı N Toü 
Ersgemon prars, WorE advyaros eivaı Hola xalos uıuEiodet, &. T. le. 

r. Anm. 19. 
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etwas von der Farbe an.2?) Dazu kommt, dass die Kinder beson- 
dere Freude an der Nachahmung haben.?8) Es würde also die Er- 
ziehung gar zu leicht ihrem Zweck völlig entgegenarbeiten. Aber 
selbst im ersten und günstigsten Fall würde doch nur eine proteus- 
artige, schauspielerhafte Virtuosität in der Art, zu sein, die Folge 
sein und die Begründung eines festen, wirklich ausgeprägten und 
begränzten Charakters und eines tüchtigen persönlichen Bewusst- 
seins beeinträchtigt werden. Es heisst auf dem sittlichen Gebiete 
das bezwecken, was man bei jeder Fachbildung vermeidet, dass 
der Mensch ein mannigfaltiger werde, während die Natur des 
persönlichen Geistes verlangt, dass jeder Eins sei und Eins 
treibe.2?) Aber wenn die Nachahmung des Guten schon von 
einer guten, sittlichen, d.i. der gleichen, ähnlichen, harmonischen 
Wirkung ist, so würde die nachahmende Darstellung des Schlech- 
ten nicht einmal die Erkenntniss und Vorstellung desselben am 
besten befördern, abgesehen davon, dass die reine Schlechtig- 
keit eben positive „Disharmonie” und „Unvernunft” ist. 

Eine nachahmende getreue Darstellung des Schlechten soll 
der Erzieher daher weder verlangen, noch selbst versuchen, 
höchstens nur zufällig im Scherz; er muss es, als seiner unwür- 
dig, missachten. Hier muss die diegematische Methode ange- 
wandt werden.3%0) Es müssen also die Kinder in folgender 
Weise geübt werden. Die Parthien, welche Worte von guien 
Menschen enthalten, sollen, soweit es möglich ist, mimetisch 
wiedergegeben werden, als wäre der Vortragende es selber; die 
Parthien entgegengesetzten Inhalts müssen diegematisch erzählt 
werden, wobei der Vortragende nicht aus seiner Person heraus- 
geht, das Thun des Unwürdigen als ein Niedriges betrachtet und 
als ausser ihm seiend erkennt. Diese Methode befördert eben 
die richtige Erkenntniss des Schlechten, indem es als draussen 
Befindliches und Verächtliches von der Seele abgehalten wird. 

Denn mit der Erkenntniss des Schlechten verhält es sich 
nicht, wie mit der Erkenntniss einer körperlichen Krankheit: ein 
Arzt kann durch eigne Erfahrung in der Erkenntniss der Letzte- 


27) Rep. 396: un &x rjs uuunoews Tod elvaı arolavowoıy; .. al 
pıunosıs .. Es &9n TE xa) pUcıv xaylorevraı xal zatı Ouua xal pw- 
vas x0) xarı nv dıavoav. 

28) Cfr. Anm. 18; 8 10,b, Anm. 1, 3, 4. 

29) Rep. 397, 398, | 

30) Rep. 397. 
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ren gefördert werden, die Seele wird aber in Erkenntniss des 
Bösen nie durch Erfahrung besser unterrichtet. 3) 


P. Der Unterricht in der Musik.!) 


In der Melodie und Musik drückt sich der Charakter des 
Textes aus. Dem Gegenstand muss daher die Wahl beim musi- 
kalischen Unterricht entsprechend getroffen werden. ‚Die Jugend 
darf keine Melodien lernen und üben, die einer weinerlichen Ton- 
art folgen, wie die gemischt-Iydische ist. Diese ist unnütz für 
die Erziehung zu tüchtigen Männern. Eben so ist die jonische 
und Iydische Tonart nicht zu gebrauchen; sie sind weichliche, 
erschlaffende, nur für Trinklieder passende Tonarten und eine 
Nahrung für Müssiggänger. Nur die dorische und phrygische 
Tonart darf angewandt werden. Diese drücken die Sitte und 
das Betragen eines verständigen und tüchtigen Mannes im Kriege 
und in jeder bewegten Lage aus, seinen festen ausdauernden 
Muth und passen eben so für den Ausdruck seines sittlich lo- 
benswerthen Verhaltens in jedem andern Zustand, passen für 
Gebet an die Gottheit, für Bitte und Ueberredung, Lehre und 
Ermahnung. 

Aehnlich muss die Wahl der Instrumente sein. Alle man- 
nigfaltigen und polyharmonischen Instrumente sind zu entfer- 
nen und nur die Leier, Cither und die alten einfachen zu gebrau- 
chen. Auch das Versmass und der Rythmus müssen mit dem 
Inhalt harmoniren und Ausdruck des massvollen, mannhaften 
Wesens sein. 

Diese musische Erziehung ist aber von der höchsten Bedeu- 
tung. Denn schöne Haltung, guter Rythmus und treflliche Har- 
monie hängen innig zusammen und folgen einander, wie alle 
drei mit dem Inhalt des Gedichts verwachsen und schliesslich 
insgesammt nur die Aeusserung der schönen Haltung der Seele, 
des 730g sind. Sie wachsen aus der „rechten Einfalt” der Seele 
hervor und ergreifen dieselbe umgekehrt am gewaltigsten, pflan- 


31) Rep. 409: ovx oixelay &y 17 autoü yuyj Evovoav gosnuevoy, 
all’ allorolav Ev aAlorelaus henelerneöre &v nollg x00vp dıeıa$a- 
veodaı (dei), 0loy mEpUXE xuxOV, Inıomun, oox uneipla olxele xe- 
onu£yoy, öyınadı ysyovora rüs adıxias. Cfr. Anm. 25 und Protag. 
413 ‚e, 314,a, über die Gefahr, wenn der Mensch kein öwıuadns der 
schlechten Reden wird. 
ß. 1) Cfr. Rep. 398— 404. 
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zen die Wirkung bis in die innerste Seele, ihr Centrum, fort und 
bilden sie zur schönen Gestalt. ?) 

Der musische Unterricht ist wichtig und von solcher Bedeu- 
tung eine richtige Wahl, dass man sagen darf, mit jeder Neuerung 
in der Musik sei auch eine Umwälzung im äusseren Staat ver- 
bunden. Es scheint eine fehlerhafte Wahl nicht zu schaden, weil 
es nur ein Spiel sei und nur im Scherze unterhalte. Aber die 
Musik taucht in die Seele, dringt im Geheimen weiter, bestimmt 
allmälig das 790g, dann das Thun, macht ihren Einfluss auf den 
äusseren Verkehr und zuletzt auf die Verfassung, die Gesetze, 
das objective Ethos geltend.3) Der Unterricht ist aber für die 
Jugend sehr passend. Der jungen Seele wird, noch ehe sie weiss 
und sich Rechenschaft zu gehen vermag, ein Sinn für das Schöne 
und Gute eingepflanzt, so dass sie es auch in andern Gebieten 
erblickt, es lobt, sich freut, wie derjenige, welcher die Buch- 
staben kennt, sie in jeder Materie, in Spiegeln und Bildern 
wieder erkennt. ®) 


y. Die erziehende Macht der Umgebung. 


‚Die Erziehung hat auch auf die äussere Umgebung des Kin- 
des zu achten. Schöne Häuser müssen gezeigt werden, Malereien 
rechter Art und schöne Statuen müssen es umgeben; auch ist 
darauf zu halten, dass die künstlichen Webereien, die das Kind 
zu sehen bekömmt, schön seien, und so muss alles und jedes 
Geräth selbst einen Anspruch auf Schönheit und sittlichen Werth 
machen können.!) Der Sinn fürs Schöne und Gute wird durch 
alles, was so beschaffen ist, genährt, er pflückt von jedem etwas 
und nimmt es in sich auf, erstarkt und gesundet in der gesunden 
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2) Rep. 402: xugiwrarn &v uovoıxdj TEoOpN, Orı ualıora xaradverar 
eis TO „„Evrog” TNS wuyis, &. T.Q. 

3) Rep. 424, 425: obdauod — xzıyoüyra. uovaızns TEOTTOL &veu To- 
ATıxov vouwv ray ueylorwy. 7 magavonle — sedlug aürn Aavdaveı 
rapndvouEm —; zara GuıxgoV Elooıxıonufyn No&um Ünogdei Troös T& 
In TE xol 1a nırndeuuare" #.T. 0. 

4) Rep. 402. 

y. 1) Rep.401: „JıazwAvreoy TO xaxondes Tuvro xub dXOLEOTOY 
xa avelevdEnoVy xal Koynuov unte &v eixöcı Lowv — 2urmrouiv. Die 
wahre eun9&ı« soll sich offenbaren in der ypayızn xal n&oa N ToLeurn 
dnmoveyta, der vpovrixn, moıxılla, olxodoule, race 7 TwV Ally 
oxevoy Eoyaola, 7 TEV OwuaTwy yicıs zal 7 ıw@v Klloy purov. Es 
führt zur öuooryra TE xa) pıllav za) ovupwvlav To zahl Aoyw, ehe 
der Aöyos, als solcher, in dem Bewusstsein vermittelt vorhanden ist.’ Ver- 
gleiche die Begründung $ 9,a, 2; $ 8, a,h,g,i; 8 5,n,0,$ 1,9, r. 
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Umgebung.?) Von der andern Seite betrachtet, ist solche Um- 
gebung, der Natur des Menschen im Werden gemäss, als Gegen- 
stand einer thätigen Vebung des Kindes anzusehen, welches im 
musischen Unterricht gleichsam die Elemente des Guten und 
Schönen gelernt hat und sie nun zur Anwendung bringt, in Allem 
aufsucht und herausbuchstabirt.°) Denn es ist doch Aufnehmen 
und Anwenden auch auf dieser Stufe sinnlicher Wahrnehmung 
ın Grunde einheitliche Thätigkeit derselben Seele, die selbstthä- 
tig die Ideen in dieser Weise an den Dingen erzeugend findet 
und auf diese sie anwendet. 


8. Die diätetisch-gymnastische Erziehung. 


Bei dem musischen Unterricht wurde immerfort festgehal- 
ten, dass er nicht eine einseitige Uebung der Seele, nicht etwa 
auf Schärfung des Verstandes, auf Einsammeln von Kenntnissen 
und Erfahrungen gerichtet, sondern im Ganzen eine Erziehung 
zum Guten sein sollte. Aber er würde seinen Hauptzweck ver- 
fehlen, wenn er ausschliesslich gepflegt würde, er würde dann 
dasselbe bewirken, was jene weichliche panharmonische Musik 
zur Folge hatte, die Seele entnerven und unkräftig machen. Die 
Erfahrung zeigt es. Eine von Natur mannhafte und muthige 
Seele wird selbst schwach und entartet, wenn sie ausschliesslich 
der musischen Geistesbildung sich hingiebt. Statt eine feste und 
mannhafte Person zu werden, wird ein mürrischer, reizbarer 
und jähzorniger Charakter herangebildet; die Anlage zu einer 
Tugend schlägt, wenn sie nicht geübt und verwirklicht wird, in 
ihr Gegentheil um.!) Es muss auch diese zweite Seite der Seele 
gepflegt und geübt werden. Hierzu dient die Gymnastik; sie 
pflegt die Thatkraft und Tüchtigkeit besonders, wenn die mu- 
sische Erziehung mehr die Gesinnung in einer Beziehung, die 
beschauende, wahrnelhmende und lernende Seele übt.2) Körper- 
liche Uebungen sind anzustellen und das Kind muss gewöhnt 
werden, Beschwerden zu ertragen. Die Uebungen und Abhär- 
tungen müssen der Art sein, dass sie eine Vorbildung für das 


2) Rep. 402: 00 &v vyısıya Ton, olxouvres of vEoı ano nav- 
TOS pelwvrau. 

3) Rep. 403. 

d. 1) Rep. 410, 411: axgoyoloı .. zal Gpylioı aysı Juuocıdoüs ye- 
yEynvraı, dvoxolfas Eunleos. x. T. a. 

2) Rep. 410: „Die yuuraorızn, wie uovoıxn sind beide yuyäs Evexa 
7o uEyıorov da, nicht die Eine wegen Steigerung nur der Körperkraft, die 
Andere der Seelenkräfte wegen.” 
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gewähren, was der Bürger nachher im Krieg für sein Land zu 
ertragen hat. Es sollen keine Uebungen sein, wie sie ein Athlet 
und gymnastischer Künstler von Fach in einer bestimmten Gat- 
tung anstellt; denn dieser beschränkt sich auf Eins und macht 
seinen Körper in anderer Beziehung gebrechlich und unbrauch- 
bar. Der Mensch soll aber seinen Körper allseitig ausbilden, ihn 
gesund und zu Allem fähig machen. 

Die Uebungen dürfen daher nicht einen beschränkt athleti- 
schen Charakter annehmen. Das Ziel ist, äusserlich genommen, 
die Ausbildung des schönen menschlichen Körpers und dass 
derselbe zur Verwirklichung der sittlichen Zwecke und Kräfte im 
Staat brauchbar werde. Dieses wird nun einerseits durch die 
gymnastischen Uebungen erreicht werden, aber es muss diesen 
auch eine feste bestimmte Lebensweise zur Seite gehen. Leichte 
und gesunde Speisen, die einfach bereitet sind, müssen nur ver- 
abreicht werden, Backwerk und alle Producte der neuern Koch- 
kunst sind ausgeschlossen. Im Ganzen ist die einfache alte Le- 
bensweise der homerischen Zeit zu beobachten.?) Gesundheit 
und kriegerische Vorbildung sind wesentliche Zwecke der gym- 
nastischen Erziehung. Diese darf aber nicht übertrieben und der 
Leib zu sehr in Anspruch genommen werden. Denn unter 
Stössen und körperlichen Strapazen will der musische Unter- 
richt nicht gedeihen. Eine Abwechselung in gemessenem Ver- 
hältniss muss getroffen werden. Denn so nachtheilig eine bloss 
musische Erziehung wirken würde, so sehr würde eine unver- 
hältnissmässige Pflege des Körpers es nach der andern Seite ver- 
sehen. Die intellectuellen Vermögen würden abgestumpft, die 
Einsicht blind, der Sinn fürs Gute und Schöne taub. Dagegen 
wäre mit der übergrossen Ausbildung der physischen Kraft un- 
zertrennlich verbunden thörichter Hochmuth, Vermessenheit, 
roher Muth und Gewaltthätigkeit.*) Diese sittlichen Fehler wür- 
den in der Regel die Folge sein oder leicht sein können. Der 
letzte und höchste Zweck auch des gymnastischen Unterrichts 
ist aber eben derselbe, wie der der musischen Bildung: dass das 
Kind zu sittlicher Harmonie und Schönheit erzogen werde und 
ihm der wahre Muth, die echte Mannhaftigkeit und Tüchtigkeit 
sich einpräge. Dieser sittliche Zweck muss den Erziehern klar 
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3) Rep. 404—409. 

4) Rep. 412: 70 gyılouades Ev ri yuyi — oüre uasnuaros yeu- 
ouevov — A0IEVES TE xal xwıpoy zul Tup4ov ylyvera — (dvdgsıore- 
005 auTös aurod — AygıWTegos Toü dfovros — WML00Aoyog Ö TOLOUToS 
— xal EU0VOOS x. T. Q.). 
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vorschweben und den Zöglingen bei Allem die Richtung auf ihn 
gegeben werden. 5) 

Es wäre nun nicht nur die richtige Abwechselung des gym- 
nastischen und musischen Unterrichts demgemäss zu bestimmen, 
sondern von diesem Gesichtspunkt aus müsste ein zweckmässi- 
ger, vernünftiger Cursus systematisch festgestellt werden. Die 
Gegenstände des Unterrichts, die Arten, zu ringen, der Lauf und 
die andern Uebungen, die Tänze, die Jagden, die gymnischen und 
die Reiterspiele müssten im Allgemeinen mit Rücksicht auf jenes 
höchste Ziel festgesetzt werden, was für den Wissenden nicht 
schwer ist, so wenig als eine zweckmässige Art, zu unterrichten, 
als allgemeine Regel anzugeben schwierig ist. Vieles kann aber 
auch dem Verstande des einzelnen wissenden Erziehers und sei- 
nem jedesmaligen freien Ermessen überlassen bleiben, sowie 
auch dem Zögling Freiheit verstattet werden kann; denn wenn 
die Seele musisch hinreichend und tüchtig fürs Schöne gebildet 
ist, findet sie auch, was in Bezug auf körperliche Bewegung rich- 
tig und schön ist, bis ins Einzelste leicht von selbst. Die freie 
Selbstbewegung des Einzelnen ohne Zwang ist auch hier das 
endliche Ziel. ©) 


e. Die sittlich sociale Erziehung. 


Die staatliche Gemeinschaft ruht auf festem Gesetz und 
fester Verfassung, die in der Zeit geworden ist, als eine bestimmte 
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5) Politikos, 283,e: „Die Tugend ist &rıornun (in allseitiger Bedeu- 
tang) der richtigen Mitte.” Polit. 306— 309,b: „Die einzelnen Tugenden 
sind nur wahrhaft da mit einander, im richtigen Verhältniss und in richti- 
ger Bestimmung unter sich und zum Ganzen.” Phädon, 68, 69. Ueber die 
weiteren Momente vergleiche $ 5, Anm. m; über den Zusammenhang mit 
der Begründung der Naturlehre, $ 6,b,c. Tim. 87,d; 88: „Die Pädagogik 
kat auf die Ouuuerofa zu achten. Die Natur zeigt ihr die richtige Weise.” 
Polit. 307, e_5u9; rep. 501, 502: „‚Die wahren Philosophen, im Besitz der 
königlichen Wissenschaft, kennen die „ganze Tugend”, wie die einzelnen 
„Theile” an sich, wie in ihrer endlichen Erscheinung und wissen die Mittel 
zu gebrauchen zor richtigen Darstellung und Mischung.” Rep. 412: „Die 
blosse Körperstärke und Seelenkraft ist nur Nebenzweck der uovo:xn und 
yuayaotızn, ihre Stäblung ein zapseyov; der Hauptzweck ist die barmo- 
nische, richtige Bildung des Juuosıdzc und gıAoaogor.” 41l: zov uir 
Nouooufvov Oupowy TE zul avdgela 7 yuyn; Tou de «vaguoorov deln 
za &yooıxos”; Was die Pädagogik vermag und zu leisten pflegt und wie 
sie zur freien Selbstbestimmung der persönlichen Seele als zum letzten 
Grunde sich verhält, darüber genügt es im Allgemeinen auf das Erörterte 
zu verweisen. 

6) Rep. 412. Abrichtang und Unfreiheit der Person darf auch hier 
nicht das Letzte sein. Cfr. & 9,d, 4, die Stellen; $ 4,1. 
gr 
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Aeusserung der reinen Idee vom Staat an sich, die nicht werden 
kann, aber als Macht über jedem Einzelstaat schwebt und an der 
jeder wirkliche und wahre Staat in der Welt. Theil hat, so lange 
und so weit er wirklich und wahrhaft existirt. Es ist diese Idee 
der vernünftige Geist, der die Gesetze und die Verfassung ir 
dieser und jener Form eingegeben hat uud von dem die Staats- 
bürger sich sollen leiten lassen.!) Innerhalb des Staats aber 
giebt es nun ein sittliches Gebiet auf dem schriftliche Gesetze 
nicht gegeben werden. Doch sind die Vorschriften hier eben so 
nothwendige sittliche Gebote, wie die schriftlichen Gesetze. Sie 
müssen den Kindern daher fest eingeprägt werden. Es muss 
eine bestimmte Vorschrift darüber geben, wie die Jüngeren gegen 
die Aelteren ein anständiges Stillschweigen zu beobachten haben, 
wie sie sich niedersetzen, wie vor ihnen aufstehen, wie ilınen sie 
dienstgefällig sein sollen, wie sie das Haar, die Kleider zu tragen, 
wie sie den Körper zu halten haben. Die Dogmen dieser Art 
müssen so fest stehen, wie die Staatsgesetze, und herrschen, bis 


&e. 1) „Die Idee des Staats, als «?r/« dieser endlichen Staaten, existirt 
nicht als hypostasirte Macht, als vernünftiger Geist objectiv ausser diesem 
und jenem Volke, dieser Gemeinde, diesen Gliedern; dies wäre eine lächer- 
liche Vorstellung. Sie ist Eine, von Gott jedem Volke mitgegebene; geht 
in die Besonderheiten der Erscheinung auseinander, weil sie ja eben, von 
der Seite des Werdens und des abbildlichen Irdischen betrachtet, auf der 
Natur, dem Temperament, den Gaben, Anlagen, äusseren Verhältnissen 
und Thaten eines Volkes beruht und erwächst und mithin, wie alles Wer- 
dende, unendlich verschieden sein kann. Alles Besondere ist auch göttliche 
Gabe und Bestimmung; jedes Volk enthält in sich den Keim der Idee, kann 
sich in eigenster Weise entwickeln und das Ürbild des vollkommensten 
Staats, welches „an sich Eins,” im Himmel durch Gott und in ihm rein ist, 
realisiren. Thut das Volk es nicht, so handelt es nicht nach seiner Be- 
stimmung, thut nicht das ‚„Seinige;” es darf das Abirren von dem richtigen 
Wege keinen Augenblick mit der Anlage, Unwissenheit, den Umstände 
entschuldigen, sondern trägt die ganze Schuld des Bösen selbst, das ganze 
Volk, wie die einzelne Person.” Cfr. rep. 435, 436; 597; 8 5,a,b. Ueber 
die zu Grunde liegende Auffassung der „Idee” vergleiche Einl. Anm. 12. 
Ueber Analogie des staatlichen Organismus, eines Volksindividuums, der 
Theilung und Entwicklung desselben mit der Theilung der Einzelseele, dem 
Charakter und der Entwicklung einer Person, cfr. rep. 369. — Die obige 
Schätzung der empirisch gegebenen Staaten, wie des jeweiligen positiven 
Rechts, lässt dieselben als nur mangelhafte, menschliche That, die von den 
Menschen verändert, verbessert werden soll, sowie sie ein richtigeres Be- 
wusstsein der „Idee,” des eigenen, von Gott bestimmten Soll” erwerben, 
erscheinen, aber ihren moralischen Mängeln zufolge nicht durchaus als un- 
mittelbare göttliche Schöpfung, directe Satzung des Weltregierers selbst zu- 
nächst, die von vornherein für den Weltplan bis auf die einzelnen Thaten 
mit den Motiven nothweadig wäre. 
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bessere und zu einer andern Zeit passendere erfunden werden. 
Sie sind nicht gleichgültige Satzungen, sondern ihre Verwach- 
lässigung ist so verderblich, wie die Vernachlässigung bei 
dem Unterricht in der Musik.?2) In dieses Gebiet gehört auch 
alles, was die Cultusgebräuche, die Opfer, die Ehrfurchtsbezeu- 
gungen, alle bestämnaten Handlungen des [rommen und religiösen 
Gemüths betrift. Die bestimmien Satzungen müssen den Km- 
dern treu überliefert werden und ernsthaft von den Erziehern, 
den Bürgern selbst beobachtet werden, sowie darauf zu achten 
ist, dass die Zöglinge ihnen gemäss leben. Es sind diese Satzun- 
gen nicht das Werk menschlicher Kunst und willkührlicher Er- 
ändung, sondern das Werk des guten Wesens selbst. 3) 


&. Die Erziehung zur Tugend. 


Die menschliche Seele besteht aus drei wesentlichen ‚„Thei- 
ien”, dem begehrenden, dem ‚‚Muth” und der Vernunft; sie ist 
aber eben die Einheit dieser unterscheidbaren Theile, die Idee 
der Person.!) Sie besitzt entsprechende „theoretische” Vermö- 
gen, das Wahrnehmungsvermögen, das Vermögen der richtigen, 
wirklichen Meinung und der zıiorıs, das eigentlich theoretische 
Vermögen, dıavora, und das alle beherrschende speculative 
Vermögen, die Vernunft als Vermögen der Erkenntniss der Ideen 
und des Guten.?) Sie hat entsprechend vier Haupttugenden, die 
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2) Rep. 425. 

3) Rep. 427, 428. Lfr. & 10,0,0,5. 

£. 1) Vergleiche & 8,a,h. 

2) Rep. 511: „Das Object dieser Vermögen ist vierfach verschieden 
nach der Annäherung zur Wahrheit, die redijuare &y 1 wuyn nach der 
seprvera.” „Der Eows des Guten ist, wie die rıornun, do&«, (Rep. 478) 
eine duvauıs der menschlichen Seele, weiche die &pyn dieses und anderer 
Vermögen ist, als das durch Gott gewordene Jeiov. (Symp. 204,a; 202,1. 
ff.) Die duvaneıs sind Ev yEvos ray Oyrov. Alle Ideen haben aber unter 
einander zoıvwvi«, so gut wie die Odu«Te, noayurte, aoassıs der Sie- 
nenwelt (Rep. 476). Eine Wirksamkeit (zoa&ıs) jener duvauıs der Liebe 
des Guten setzt voraus die liebende air/«, weyn (auch als uogıov, eldos, 

‚g0vn015, voüs allgemein bezeichnet oder als Heiov der Seele), ist Sein, 
wegung, Leben; involvirt eine gute &&ıs, dı«Ieaıs der Seele und ein ent- 
sprechendes na9nuc, bat Wirkung und Rückwirkung auf «oyn und dv- 
veuıs; aber davon abgesehen, ist die Wirksamkeit des guten Epws, das 
„Lieben, Wollen” des Guten zugleich ein ?rrı$vueiv, zugleich eine Thätig- 
keit „des muthigen, vorstellenden Theils, Vermögens,” wie des erkennen- 
den, denkenden Theils, Vermögens,” (Synıp. 203,d), nicht als wäre es mit 
diesen identisch, von diesen nicht unterschieden, sondern weil es in seiner 
Einheit sie umfasst, als Höheres sie unter sich enthält, an ihnen Theil hat.” 
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Enthaltsamkeit, Tapferkeit, Vernünftigkeit und die alle beherr- 
schende Gerechtigkeit, die darin besteht, dass jeder Theil das 
„Seinige” auf die rechte Weise thut und der ganze Mensch in 
dem eminenten Sinne das „Seinige” thut, das praxtische „Wis- 
sen”, Lieben und Können des Guten, welches die wahre Seelen- 
harmonie und -gesundheit ausmacht.3) Vielleicht kann einer 
die Seele noch weiter unterscheidend theilen; er darf aber nicht 
theilen, ohne eine Idee aufzuweisen.*) Wie aber jene Theile ım 
„Eins” sein können, ist nach dem früher Erörterten nicht schwie- 
rig zu begreifen, sondern es zeigte sich vielmehr, wie die Theile 
nur als Theile des ‚„Eins’” sein konnten und zu begreifen waren. 
Es war dies ein Gesetz des Denkens und wenn ich richtig die 
Ideen im reinen Denken verbinde, so ergreife ich damit das We- 
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3) Rep.428 ff.; 442 f; 581, 582. Vergleiche bei Zeller, Geschichte, II, 
S.540, die Parallele der Theilung der „begehrenden’”’ Seele und der „vor- 
stellenden, erkennenden” Seele. Aber mit welchem Recht wird, trotz rep. 
581, dem Philosophen die Ergänzung, die Durchführung der Dreitheilung 
abgesprochen? Die Tugendiehre Platons ist eben auf der consequenten 
Durchführung derselben gebaut. Ueber die Bedeutung dieser Seelentheilung 
vergleiche $ 8, a, h. An den citirten Stellen der Politie ist von den Tu- 
genden die Rede, wie sie als richtige Meinung und richtiges Können im 
Staat zu bestehen vermögen, vom Staat und von der Erziehung fürs Ganze 
erstrebt werden, so dass sie der Vernunft möglichst adäquat, ohne Wider- 
spruch sind. Rep. 430: „Tapferkeit nenne ich die feste duvauıy zul ow- 
tnolev dıa navros döEns opFNS TE xal vouluov deıvav nrepı zal un —.” 
Das Richtige und Gesetzliche der Meinung bezieht sich auf die vorhin an- 
gegebenen Grundmaximen der Erziehung. Dagegen wird die rohe Tapfer- 
keit, die Ingıwdns, avdganodwdns, avev neıdeias, als eine nicht wahr- 
haft ınenschliche und sich widersprechende befunden. Cfr. Phädon, 68 ff; 
d,5. Letztere ist die «gern dnuorıxy. Daneben werden wir nachher fin- 
den, wie Platon diesen Terminus auch von der wahren Tugend in dieser 
Welt gebraucht in verschiedener Beziehung, um die höhere Stufe der phi- 
losophischen Erkenntniss und Freiheit, die damit gegebene höhere, unend- 
licher Steigerung fähige Energie reiner, geistiger Liebe nnd die allseitig 
und möglichst vollendete Harmonie mit dem Bewusstsein und &pws des ab- 
soluten Guts und des absoluten Zwecks hervorzuheben, dann um die End- 
lichkeit, die Beziehung aller irdischen, „diesseitigen ’”’ Tugenden auf ein 
Endliches, Vergängliches zu bezeichnen, endlich um des Menschen Nichtig- 
keit, Fehlerhaftigkeit und Unzulänglichkeit zu betonen. 

4) Polit. 262,1.ff.: „Die Theilung muss der Art sein, dass das uE&oos 
ein &idos ist.” Rep. 478: „Auch die duvausıs sind ein yEvos rı Tov öyrov. 
Sie werden wissenschaftlich bestimmt, wenn man „dasselbe” Object und 
„dieselbe” Wirkung oder dasselbe za9Inur anzugeben vermag.” So wer- 
den besonders drei, unter sich verschiedene, Vermögen der Seele von Pla- 
ton nachgewiesen (Rep. 436ff.). Die zoıywvi« derselben ist ausgemacht 
(Rep. 476). Cfe.86,k;8 8,h und. 
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sen der Dinge, wie sie auch ausser mir verbunden sind.°) Jene 
drei zuerst genannten Tugenden sind nun nicht blosse Namen 
für die Eine Tugend des Guten. Es zeigt sich ja in der Erschei- 
nung, wie die eine wenigstens verstümmelt ohne die andere vor- 
handen sein kann; die Tapferkeit scheint gar mitunter mit der 
Vernünftigkeit nicht zusammen in Einem Menschen wohnen zu 
wollen und beide scheinen ohne die Gerechtigkeit sein zu kön- 
nen. Auch darf man sie nicht als eine Einheit vorstellen, wie 
etwa Gesicht, Gehör, Geschmack und Geruch zusammen die 
Theile des Antlitzes und ein Ganzes ansmachen, ohne unter ein- 
ander Verbindung und Gemeinschaft zu haben. Die Wahrheit 
ist, dass Tapferkeit, Herrschaft über die Begierden, Vernünftig- 
keit an sich wesentliche Tugenden und es eine besondere Idee 
von jeder giebt, dass aber keine von ıbnen in Wahrheit erreicht 
wird, wenn nicht die Eine Tugend in ihnen ist, und dass sie 
dann nicht nur mit einander nicht streiten, sondern sich gegen- 
seitig erhalten und belehen und die wahre Gesundheit und Har- 
monie der Seele ausmachen.) 

Es können diese Tugenden nicht in der vollendeten Form 
ein Besitz der Kinder werden, sondern nur in einer Weise, die 
der Stufe ihres Bewusstseins, der richtigen Meinung entspricht.”) 
Es fragt sich, was die Erziehung zu dem bisher Erörterten noch 
weiter ihun kann und soll, um die Kinder dahin zu leiten. 

Wir dürfen ohne Gefahr, missverstanden zu werden, das 
schon gebrauchte Bild anwenden und die Seele uns als eine 
formlose Materie, als unbestimmtes Chaos oder als eine völlig un- 
beschriebene Wachstafel vorstellen. Wir haben es ja mit dem wer- 
denden, empirischen Menschen und Charakter in der zeitlichen 
Erscheinung zu thun und wie da die Erscheinung von so gros- 
ser Bedeutung und Wirkung ist, haben wir ja früher gezeigt. Mit 


5) Rep. 597: 'O udvy eos, elite oux 2Bowlsro, site Tıs avayın Enmv 
un nAfov 7 ulav 89 Tj quosı anepyaoaodeı auröv xAlynv, ovros E- 
nolnos ulev uovov auıny exeirnr, 6 Eorı zilyn" duo di rorwütaı y niAdl- 
ous oUrE Epvreugnoey Do TOD Jeov ovTE un yuacıy —. Otı el dvo uo- 
vas moMosıE, nalıy av ula avayaveln, ns txeiva &v KU aUgOTERKL TO 
eidos Eyorsv. Cfr. $ 6, e und rep. 476, über die zoırwvla; $ 6,b. 

6) Protag. 319, #.; 329,c,ff. Cfr. d, 5; über die nominalistische An- 
sicht, & 6,e und Theät. 203#.; 8 6,k. Ueber die Möglichkeit der Verstüm- 
melung der Seele, der halben Tugend, über ihre Fehlerhaftigkeit efr. d, 5; 
& 5, v,c, m, p; Stahl: Phil. d. Rechts, B. II, Abth. I, dritte Aufl. $. 107. 

7) Rep. 538: Zorı mov Juiv doynara dx nalduv ıepl dızalav xal 
zalöy, Ev ois dxtsIpauueda Monep Und yoveücı, netdagxoüvres te xal 
ruuovres aurd. Cfr.$ io, b, 3, 1,2;8 10, c, y, 3. 
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dem Licht der Augen würde dem Menschen eine grosse Menge 
von Wissenschaften fehlen und vieles Gute unmöglich sein.®) In 
Bezug nun auf jene Tugenden kann man sagen, Uebung und 
Gewohnheit leiste alles; die Tugenden seien sra9n und Z&ezg, 
welche die Seele durch die Einwirkung äusserer Mittel allmälig 
fest und dauerhaft anzunehmen bestimmt würde; kein Mensch 
werde freiwillig schlecht, unter andern Umständen und bei an- 
derer Erziehung wäre er tugendhaft geworden. Richtig verstan- 
den ist das wahr. Die Erziehung muss daher die richtigen Mittel 
anwenden, die schädlichen Einwirkungen entfernen.?) 

Hier ist zunächst das öffentliche Leben von grosser Bedeu- 
tung. Wenn richtige Meinungen über das Gute vorherrschen, 
allgemein bekannt sind, und feststehen, so übt das Leben in der 
Gemeinde den gewaltigsten Einfluss auf den Einzelnen und er 
wird unmittelbar gezwungen, sich dem allgemeinen Dogma der 
volksthümlich-sittlichen Meinungen und Vorstellungen zu unter- 
werfen. Die grossen Männer der Geschichte, die tugendhaften 
Vorbilder wurden es neben ihrer Anlage und ihrem sittlichen, 
eigenen Trieb durch die Einwirkung dieser lebendigen sittlichen 
Gewalten und Mächte im öffentlichen Leben. Umgekehrt wirkt 
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8) Tim. 47; 90. Cfr. 8 8, i. 

9) Rep, 519: af u8v rolvuv allaı agerar zaulovuevar ıpyuyns xıydv- 
vevovoı Eyyvs Tı even TWV TOU Owuarog' To Ovrı yag ovx Evoügaı 7TOÖ- 
TE00V ÜoTepoV &unroıciodaı EIEol TE xal Koxmascıv" n dt ToU pEoVI- 
oaı navros uhAAlov FELot£pov Tıvos Tuyyaveı, WS EoLxeV, 0UOR. &. T. &. 
Es wird hier den Umständen und Verhältnissen, der Uebung, Gewöhnung, 
der Macht des eignen Thuns, der Erziehung, dem Leben und Verkehr ihre 
Bedeutung von Platon gesichert, die von ihm in Bezag auf diese Welt des 
Werdens nirgends geleugnet wird. Es giebt ja in Bezug hierauf eine ver- 
nunftgemässe richtige Wahrnehmung, Vorstellung, Meinung und ebenfalls 
eine reine Wissenschaft mit allein richtigem Urtheil über den Einzelfall, 
eine „‚königliche” Wissenschaft und Kunst ($ 5, n, c; $ 4,g,h; die zu Anm. 
8, eitirten Stellen). Ueber seine verstümmelte, halbe Tugend cfr. Anm. 6; 
über die &gern dnuorıxn, &.3. An unserer Stelle wird aber gerade ent- 
schieden bebauptet, nachdem der Empirie ihr unter Voraussetzung eines 
vernünftigen persönlichen Willens nothwendiger Einfläss gewahrt ist, dass 
N Tod yooväjoaı apern sich empirisch nicht ableiten lasse, dass von ihrer 
zegıanywyn aber eben abhänge, ob der Mensch ein &yonoros oder yenoı- 
wos werde, d. h. ob er in Wahrheit an den Tugenden Theil bekomme; dass 
diese zegıaywyn aber eben nicht als Eintragen oder Einfügen von einer 
fremden dureuıs, Znıornun, Ogyavov in eine tabula rasa sich begreifen 
lasse, dass die sraıde/« eben eine Umkehr der „ganzen” Seele bedeute 
(Rep. 518). Die im Text angeführten Sätze stehen mithin mit Platons 
Grundansicht von der Person nicht im Widerspruch, sondera mit ihr und 
seinem ganzen System in inniger Harmonie. Cfr. besonders, $ 9, a, 2; 8 8, 
h; über die Sätze, Tim. 86, e, ff.; rep. 492. 
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das öffentliche Leben, wo es nicht von solchen sittlichen Grund- 
sätzen und Vorstellungen beseelt ist, höchst verderblich durch 
Beispiele, wie ausgesprochene Maximen.!°) Ein sittlich lobens- 
werther Bürger hat einen Sohn; der Staat nun ist in schlechter 
Verfassung; darum bewirbt der Vater sich nicht um eine Stellung 
und Würde, lässt sich Zurücksetzung gefallen und giebt auch 
wohl die Verfolgung seines Rechtes auf. Hierüber klagt die 
Mutter, über Vernachlässigung und Mangel an Ehrliebe und 
Mannhafltigkeit. Die andern Hausgenossen, welche mit dem Sohn 
verkehren, ermuntern ihn, des Vaters angeblichen Fehler zu ver-. 
meiden. Die natürliche Folge ist, dass derselbe, wenn auch von 
Natur gut, durch die schlechte Anleitung der Umgebung, durch 
Beobachtung fremder Handlungsweise und unter dem Einfluss 
jenes im falschen Lichte dargestellten Verhaltens dem Hochmuth 
und der Ehrsucht anheimfällt. 11) Es ist daher für die Möglich- 
keit einer guten Erziehung der Kinder im Allgemeinen nöthig, 
dass das Leben in der Gemeinde vom Guten in jeder Beziehung 
durchdrungen werde und der Staat in guter Verfassung sei. 
Aehnlich ist der Einfluss der Familie und welche Grundsätze 
diese beseelen müssen, haben wir früher gesehen. !?) 

Besonders ist die Liebe eines Kindes zu einem Aelteren, die 
ihm, wie jene zu den Erzeugern, natürlich und angeboren ist, 
von gewaltiger Kraft, das Gute in ihm zu fördern und eben so 
die Freundschaft. Der Liebhaber und der Freund müssen durch 
geistige Schönheit ausgezeichnet sein und nur solche dürfen mit - 
dem Kinde in Berührung kommen. Ihre Einwirkung ist die ein- 
dringlichste und verhält sich zu den meisten andern Einflüssen, 
wie das lebendige Wort zur todten Schrift. Der Verkehr wirkt 
auch auf den Freund und Liebhaber, der hier der Erzieher ist, 
zurück, bewirkt kräftigende Einigung und Begeisterung zum Gu- 
ten. Der Gleiche zieht den Gleichen an und beide werden vom 
Gleichen, dem Guten, angezogen. 1?) 

Aber das Irren ist ohne Ende in der Welt des Werdens, 


10) Protagoras, 325 — 328; Menon. 92, I ff.; Apol. 24,e, 25,a; Theät. 
173,a,b; rep. 493, 494. Cfr.& 9, d, 2 a. Ende; $ 10, 0, y, 1. 

11) Rep. 549, 550. 

12) &9,d,2;8 10, c,,4,u.y, 1. 

13) „Ael To 5uorov dv Öuorov negaxalei.” Rep. 425; Lysis, 222, d: 
Tö ayadov zul To olxsiov «ev Tavroy pouev eivaı; 84, k, und i; rep. 
501: 7 oleı rıva unyarnv elvaı, Oro Tıs Öuıkei ayauevos, un uıueiogeı 
!xeivo; (An jener Stelle wird dieser allgemeine Satz auf den geistigen Ver- 
kehr des Philosophen mit den sittlichen Ideen angewandt, um ihre ziehende, 
beherrschende duyauıs zu begreifen.) 
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während es auch im sittlichen Verhalten nur Eine richtige Mitte 
ohne „Mehr, Weniger”, ohne „Uebermass, Mangel” giebt. Dies 
müssen die Erzieher der Kinder beherzigen. Ihre Thätigkeit ist 
daher darauf gerichtet, das Ausweichen zu den Gegensätzen des 
„Zuviel und Zuwenig” und das Schwanken zwischen ibnen zu 
hemmen. Die auf dieser Stufe erreichbare richtige Tugend ist 
ein festgewordener Zustand der Seele, eine Hexis, vermöge wel- 
cher sie den richtigen Mittelweg findet, ohne noch das Wissen 
zu haben. 1*) Das, was die Seele davon abbringen kann und oft 


14) Das Wesen der Tugenden nach Platon lässt sich vorzüglich unter 
folgenden Kategorien begreifen: „Die Tugend ist eine do&« der Seele, und 
zwar eine feste, unauslöschbare; als solche eine duvanıs und zwar jede 
Tugend an sich Eine und eine wahrhafte, nicht nominelle, mit ganz speci- 
fischer Wirkung und auf ihr eigenthümliches Werk und Object bezogen. 
So ist die Tapferkeit eine devoonoros dök« über das „wahrhaft Frucht- 
bare” in aller Lage, in allem Verhältniss, wo Todesgefahr droht, wo Ver- 
suchung lockt, u. s. w.; welche do&« auch der Gewalt des yoovos wider- 
steht, eine owrnol« ist; so ist ihre duvauıs beschaffen.” (Rep 429, 430, 
436, 478). „Jede Tugend ist, wie sie eine dur«uıg ist, auch ebenso wesent- 
lich und nothwendig eine Eigenschaft und ein Verhalten, eine Disposition 
und eine reale Bethätigung des eigneu Wesens vom Subject (@oyn) actu, 
ist &rs, dınYEoıs, na$os und mo@fıs. Die Gerechtigkeit ist die durguıs 
TOD EXu0ToV ... TR KUTOD ERTTEIV; ist &ıs (1) zal nodkıs (l) rov oi- 
xelov TE xal auto.” (Rep. 434, 435, 444, 349, 592). „Die Tugenden sind 
unterschieden und zu unterscheiden nicht bloss nach dem Objecet und was 
die Seele wirkt, sondern rückwärts nach den wesentlichen Theilen der 
Seele, worauf als ihre @oyat sie sich beziehen, wenn nicht auf das Ganze, 
welches sich in jenen Theilen setzt, desgleichen auch nach ihren specifi- 
schen Zrrı$vulaı, ndoval.” (Rep. 436, ff. 581). „Der ganze eigentliche 
„Mensch” d. i. die individuelle &oyn ist mit der Schöpfung, dem Eintreten 
in die Zeit durchs „Jetzt,” „Plötzlich’’ gegeben, damit der individuelle in- 
wendige Staat mit seinen von Gott gekommenen Anlagen und Gaben, der 
individuellen Kenntniss der ewigen Ideen und entsprechendem inneren, 
substantiellen Sein und möglichst entsprechendem materiellen Sein, wie 
es der Weltseele gemäss ist, doch nur als Anfang” poientia gesetzt. Ob 
der „Mensch” zur Herrschaft über das vielgestaltige Thier der Begierden 
und den Löwen in ihm durchdringt, ist die Frage, die an seine irdiscle Ge- 
schichte gerichtet wird. Hiernach aber haben die Tugenden allgemein eine 
natürliche Grundlage in der Bestimmtheit der 79n, dem Naturell des Volks 
und Individuums.” (Rep. 559; Theät. 143 e, ff: Polit. 306 ff.; Polit. 306, ff. ; 
rep. 435, 436). ‚Sie entstehen im erscheinenden Menschen &950/ Te xai 
a0xn0E0ıV, LE EFovs zul ueldıns, dıa TEOoy Js urdInudTwv Te, durch zeı- 
39.” (Rep. 514; Phädon, 82,b; Tim. 87; Theät. 201, a; Tim. 51d; 52,a). 
„Als do&«, Meineg ist die Tugend an sich nicht avaugornrog; denn es giebt 
ja eine falsche Meinung; noch ist sie durch sich uovıuos. Insofern sie aber 
dEevooro10os, Gwrnole und dauernde dot« @An97s ist, die ja nicht nur denk- 
bar, sondern eben die Tugend ist, stellt sie sich von einer Seite als Iel« 
woLog entstandene und erhaltene dar, von der andern Seite, wenn sie Lrotz 
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abzubringen scheint, wohnt nicht in der Natur des „Einen an 
sich”, sondern in der des „Andern”, durch welche sie mit diesem 
endlichen Leib verbunden, eine passive undim Werden ist. Gewinnt 
dies im Menschen die Herrschaft, statt dem stov zu gehorchen, 
so macht es die ganze Seele körperlicher und von einer solchen 
Seele sagt der Mythos, dass sie am Grabe des todten Leibes ver- 
weile.!5) Aber man kann auf die Seele daher auch durch den Kör- 
per einwirken. Die Erziehung hat also auch äussere Zucht anzu- 
wenden. Man darf die Seelenschönheiten nach Analogie der Kör- 
perschönheit betrachten: wie hier durch wiederholte Biegung von 
aussen ein Glied die gerade und schöne Form annimmt und zu- 
letzt beibehält, wird analog durch Zwang und Zucht die Seele 


der schlechten Umgebung und Erziehung sich erhält, als Tbat des Subjects 
und erscheint endlich als Folge aller erziehenden Mittel; in Wahrheit ist 
keine dieser Quellen ohne die andere.” (Rep. 478; Theät. 200,e; Menon. 
99,c; 98a; 97,c,d; 99, e; rep. 492; 493; Tim. 43, 44). ‚‚Sie sind Kennt- 
niss (Zrzeotnun) der richtigen Mitte.” (Polit.283; 306 ff.). „Sie sind darum 
doch nicht die reine Wissenschaft, die ja das „Gute,” „die einzelnen Ta- 
genden rein und an sich „erkennt” und erstrebt, nicht „dieses Theilhabende, 
Aehnliche’' bloss, die unmöglich falsch sein kann, die an innerer Energie 
des Eows, &odv auch die dof« unendlich übertrifft. An Nützlichkeit in die- _ 
sem Leben, der Fähigkeit, das „Richtige,” die richtige Mitte zu treffen, 
leistet die do&« dasselbe sonst, wie das reine Wissen” (Menon, 97, c, ff; 
Phileb. 58; Symp. 211,e). „Die richtige Mitte ist das d£ov, und identisch 
mit dem wahren &yw” (Polit.283,e,ff.). „Die letzte Quelle der Tugend ist 
der wahre menschliche &pws, der Trieb der Liebe, die angeborenen Ideen 
zu realisiren, sein eignes wahres \Wesen zu offenbaren, hat also Einen 
ersten Grund zusammen mit der menschlichen Philosophie, und die Tugend 
ist im Grunde auch ihrem wahren Wesen nach und in ihrer wahren Gestalt 
Wiedererionerung, ein Wissen und Uınkehr der ganzen Seele nach oben.” 
(Symp. 209 ff. ; rep. 518). So erkennt man, wie Platon die „Idee der Per- 
- son” consequent durchführt und auch eben dadurch Einheit in seiner Ethik 
bewahrt, wie in seinem ganzen System. Dies gelingt schon dem Empiriker 
Aristoteles weniger. Man vergleiche nur seine Tugendlehre, wo die Tu- 
geud als ein gleichsam mathematischer Punkt zwischen den zwei „Aeusser- 
sten,’ zwei Lastern, definirt wird und danach Regeln, wie Platon sie nur 
für die körperliche Gymnastik gelten lässt, gegeben werden. Freilich über- 
sieht Aristoteles nicht das „Geistige,” wie die epicuräische Philosophie al- 
ter und neuer Zeit, aber der vovs, „das Wissen”, kommt erst hinzu”, 
während Platon den vous, wie wir ibn bei ihm verstehen, als «oyn und 
Erstes erkennt. Von der andern Seite vernachlässigt Platon nicht die em- 
pirische Natur des Menschen; er ist ihm, auch der Philosoph und der Beste, 
bier unendlichem Irrthum ausgesetzt und die königliche &zıornun des Po- 
litikos hat in Wahrheit in dieser werdenden Welt keiner. Cfr. Aristoteles, 
Ethic. Nicom. v. Imm. Becker, 2. Aufl. Seite 29ff. Jene Tugend der Mitte 
im empirischen oder epicuräischen Sinn wird von Platon geschildert im 
„demokratischen Mann”, rep. 562, und anders getadelt, als Phädros, 256, c. 

15) Tim. 43, d, e; Phädon, 81, b,c; 83,d. Cfr.$5,9,k,w;$4,i,k. 
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getroffen; die sich einschleichenden Fehler werden, wie Aus- 
wüchse an den Bäumen, beschnitten; die Laster, welche mit 
ihrem bleiernen Gewicht die Seele herabdrücken, werden entferet 
und der Seele Blick umgekehrt und nach dem wahren „Oben” 
gerichtet. !6) 

Es ist nur die andere Seite dieser Zucht, aber die positive 
und wirksame, dass man das Kind anhält und gewöhnt, gute 
Thaten auszuüben, ihm Veranlassung und Anleitung giebt, 
Aeusserungen und Handlungen der Enthaltsamkeit, des wahren 
Muthes und der wahren Ehrliebe, der Gerechtigkeit, Liebe und 
Wahrhaftigkeit zu verrichten, Uebungen des erkennenden Theils 
der Seele in der angemessenen Weise vorzunehmen.1?) Es 
herrscht im sittlichen und geistigen Gebiet auch eine Nothwen- 
digkeit, wie im Gebiete der erscheinenden Natur. Wie gesunde 
Mittel und gesunde Bewegungen die gute Verfassung des Körpers 
veranlassen, zur Folge haben und erhalten, so bewirkt Ausübung 
von gerechten Handlungen Gerechtigkeit der Seele und erhält ihr 
diese wahre Gesundheit.18) Wir haben bereits früher gesehen, 
dass alle Lehre, alle Beobachtung von Beispielen, alle negative 
Zucht, überhaupt alle Mittel zur Wiedererinnerung und Er- 
weckung der Idee des Guten in der Seele vorübergehend und gar 
nicht wahrhaft wirken würden, wenn nicht diese Ausübung und 
richtige Selbstthätigkeit hinzukäme.1°?) Nur so wird das Ge- 
lehrte und äusserlich Erfahrene zum eignen, festen Besitz der 
Seele; so gewinnt sie eine ihr selbsteigene richtige Meinung vom 
Guten, eine wirkliche Erfahrung von der Macht des Guten und 
ein festes, praktisches Wissen, ein Können des Guten. Darin 
besteht ja, wie wir gesehen haben, die Tugend, wie sie erreichbar 
ist auf dieser Stufe menschlichen Bewusstseins und die als solche 
nach dem gewöhnlichen Lauf der empirischen menschlichen Ent- 


16) Rep. 519: 2x zuıdos EUFUS KOMTOUEVoVv MELLEXORN Tas INS yE- 
v£asws Ovyyeveis woneo uoAußötdes x. T. cd. Rep. 492. 

17) Phädon, 82,b: od zyv dnuoriznv re zul molırızyv dgernv enıry- 
deuxorss, 17 dN zalcücı Oweppoouynv te xal dızamoovvnv, LE &Fous TE 
zul uellıns yeyovviar üvev pıloooplas TE zul vov. Cfr. $ 10, b. 3; 
Symp. 209, 210, a,b, c; 211, c. (Es wird an diesen Stellen nur vorzugsweise 
auf die Thätigkeit eines späteren Alters Rücksicht genommen.) Tim. 87: 
„Die Bildung geschieht dı« rgopns, di’ dnırndevuarov uadnuatem TE. 

18) Rep. 425: 70 öuoıov dv Suoıov repaxalei x.T.c. Rep. 445: 
Ta uev nou byısıya Öyleınv dunorei, ı& de vooudn vO0ov — xl TO 
utv Ölxaıa noarreıv dixcıoovynv Zumosei, ro d' Adıza adırlay x. T. a. 
Cfr. Anm. 13. 

19. Cfr. 84,158 1,5. 
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wicklung eine nothwendige Bedingung ist, wenn der Mensch in 
dieser Welt zu der vollendeteren Erkenntniss des Guten rein an 
sich und zu einer freien, wissenden Ausübung desselben um sei- 
ner selbst willen gelangen soll.2°) Denn dass der Mensch doch 
in jedem Zeitpunkt an sich schlechthin frei und von Lehre, Um- 
gebung, allem Zeitlichen unabhängig ist, in sich das Gute weiss 
und es dort finden kann, wenn er will, sich ihm hingiebt und die 
Gottheit ihm hilft, haben wir oben begriffen und die Geschichte 
einzelner Menschen zeigt oft, dass auch dieser ungewöhnliche 
Weg, zur wahren Erkenntniss und wahren Tugend, soweit sie 
dem Menschen hier überhaupt möglich ist, zu gelangen, für den 
persönlichen Geist existirt.2!) Mit der richtigen Meinung vom 
Guten, dem entsprechenden Können und Ausüben ist ein richti- 
ges reales Sein und Verhalten der Seele und der richtige Trieb, 
die richüge Leidenschaft verbunden. Ein derartiger Besitz der 
Tugenden als richtiges ra&9og und richtige ££ıc ist das Ziel der . 
Erziehung auf dieser Stafe. 


n- Bewahrung der Seelenkeuschheit. 


Die Erziehung muss vermeiden, dass Bilder von Schlechtem 
und Hässlichem der jungen Seele vorgeführt werden. Es ist dies 
für ein glückliches Gedeihen der sittlichen, wie der intellectuellen 
Bildung durchaus nothwendig. Die Kinder müssen möglichst 
lange Zeit ohne Ahnung vom Schlechten und unerfahren erhalten 
werden. Es könnte scheinen, als ob die Kinder im tadelnden 
Sinn einfällig würden und so leicht zu hintergehen wären. Aber 
es seheint auch nur so; die Erfahrung belehrt uns anders. Wer 
spät mit dem Bösen bekannt wird, indem er, selbst festen Cha- 
rakters, in langjähriger Erfahrung dasselbe an andern beobach- 
tet, der kömmt allein in den Besitz des richtigen Urtheils und 
der wahren Menschenkenntniss.!) 

Wer dagegen im jugendlichen Alter auf das Schlechte auf- 
merksam gemacht wird, etwa Argwohn hegt, läuft schon Gefahr 
praktisch ein Zusreıpog zu werden, wie öfters bemerkt wurde, 
aber gelangt auch leicht nur zu einem schwankenden Urtheil 
und leidet in dieser Beziehung an dem Uebel des Bösen, dass er 
immer argwöhnisch ist, unrichtig seinen Argwohn auch gegen 
die Guten und Braven richtet. Es ist aber ein solches Verken- 


i;5 4, 
5, 


20) Cir. 88 h 1; 
21) 89,2,2;$ 
1) Rep. 409. 


bö5,ne 
;51,05853,d;$4, e. 
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nen des Guten und Wahren in der einzelnen Erscheinung über- 
haupt kein rechtes Wissen, welches auch darauf gerichtet sein 
muss; auf dem sittlichen Gebiet wird es aber geradezu, von allen 
Seiten betrachtet, ein Fehler zu nennen sein.?) Das Verkennen 
des Guten in der Erscheinung und das Zweifeln wirkt aber auch 
zurück und in zerstörender Richtung.) 

Es ist also zu verhüten, dass Argwohn, Misstrauen in der 
jungen Seele sich einniste, die wahre Einfalt muss erhalten blei- 
ben. Die Erzieher müssen zu bewirken suchen, dass die Kinder 
vertrauen, so offen und wahrhaftig sind, als wenn alle nur ihr 
Heil beabsichtigen könnten. *) Die keusche Seele darf durch keine 
Zweifel erregende Lehre aufgestört werden. Unkundige Er- 
zieher, die ohne Scheu lehren und reden und vor den Kindern 
handeln, sind Krämer, die ihre Waare an den Markt bringen, 
ohne zu wissen, ob sie und wozu sie gut sind. Nur wird hier 
die ungesunde Waare gleich von der anvertrauten Seele aufge- 
nommen. Solche Erzieher, entweder selbst unwissende Men- 
schen, oder gewissenlose Sophisten, dürfen nicht zugelassen 
werden.) 


e. Die reale Büdung. 


Jeder Unterricht muss also auf eine Weise geleistet werden, 
dass er zur Förderung des letzten Ziels, der sittlichen Besserung, 
beiträgt. Dabei ist es wesentlich, wie sich von selbst versteht, 
dass die Seele einen Inhalt von Wahrnehmungen und richtigen 
Meinungen gewinnt, der fest und bleibend ist, nicht vorübergeht. 
Denn was sollte die Seele nachher begreifen und erfassen, wenn 
sie keine Anschauungen und Erfahrungen hätte? Die Ideen eines 
solchen Philosophen würden den Werth haben, den das theore- 
tische Staatsgebäude eines herumreisenden Sophisten hat, der, 
ohne Charakter, auch nicht von dem bestimmten Charakter eines 
Volkes und Staats irgend eine Erfahrung hat, nirgends zu Hause 
ist.!) Das Kind soll einen Schatz von Wahrheiten und von Bei- 


2) Phädon, 89 ff.; rep. 500. 

3) Rep. 538, 539. 

4) Rep. 390. 

5) Protag. 313, c, d; Menon. 96, b. 

e. 1) Tim. 19,e, 20, a: rö d} goyıorwy yEvos au nolA@y ulv Ad- 
yuv xcı zaAmv ua Eurceıgov nyoüuaı‘ yoßovucı dR un nws, ürte 
rARvıTOV DV zarte NOksıS olemosıs Te ldlas ovdaun dımanxos, KaToyov 
&ua zal pıloooywv avdowv 7 xal mokırızWv, 600 &V OIA TE... EAT- 
Toıev xl Akyoıcv. Nur die erfahrenen Staatsmänner und die Empiriker, 
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spielen einer richtigen Handlungsweise gewinnen ebenso noth- 
wendig, als es eine Fertigkeit, selbst richtig zu handeln, und 
eigne Erfahrung erlangen muss. Der Religionsunterricht, die 
mythische Geschichte und die wirkliche, so weit man sie kennt 
und überliefert bekommen hat, liefern einen solchen Schatz, die 
guten Dichter einen Vorrath von wahren Bildern. Beispiele des 
Schönen und Richtigen im Ausdruck, Rythmus, Versbau, in der 
Musik und Harmorik, in der Baukunst, der körperlichen Dar- 
stellung des schönen Ethos werden eingeprägt, um das richtige 
Gefühl und die richtige Meinung zu erzeugen, dürfen aber und 
können auch, wenn sie der jungen Seele wirklich eingeprägt sind, 
nicht wieder vergessen werden.?) Die Beobachtung des Schönen 
werde an den andern menschlichen Kunstproducten fortgesetzt, 
wobei sich immer von selbst versteht, dass die Zusammenset- 
zung und Entstehung des Dinges vom Anfang an gezeigt werden 
muss, so dass das Kind mit seiner Seelenbewegung in richtiger 
Ordnung folgen lerne. Das Kind muss eine Wahrnehmung der 
bleibenden Bewegung in der Natur bekommen, der Bewegung 
der Gestirne am Himmel, der Natur der Jahreszeiten, der Ver- 
änderung und Wirkung der vier Elemente, der Eigenthümlich- 
keiten der [verschiedenen Thiere, der Natur nnd Eigenschaften 
der Pflanzen. Es sind dies bleibende Bewegungen und Offenba- 
rungen des Schönen. Die junge Seele übt sich, in Uebereinstim- 
mung mit ihnen vernünftige Bahnen zu beschreiben. Dann sind 
die beobachteten Gegenstände der Wahrnehmung schöne Bilder, 
die, ohne schon das reine Denken in Anspruch zu nehmen, eine 
richtige Vorstellung von ewig Bleibendem, von Gesetz und ver- 
nünftiger Nothwendigkeit, von Ursache und Folge naturgemässer 
Entwicklung und Bewegung durch die Anschauung erwecken. ?) 
Zu sagen, man solle dem Kinde nicht zu viel aufbürden, ist so 


die zugleich YıAoooplas Zn’ &xg0ov anaons durchgedrungen sind, würden 
bei der Darstellung eines Neuen (rO d’ &xrös tns TEoWIs Exaoıns yıyvo- 
zevov) von der Wahrheit und Natur nicht abirren.” Rep. 519; 501; 458; 
487: An9ns wv nl&ws ao’ Av oios T’ ein Enıarnuns un xevös Eivar; 
„Das Höhere enthält das Niedere in sich und setzt es voraus.” 582: „Der 
Yılöoopos übertrifft den yrAoxepdns und yılörıuos yooynosı zal Aoyo, 
wie Zureıote.” Phileb. 62,c f: „Zum Leben in dieser Welt sind Erfahrun- 

n, Wahrnehmungen, richtige Meinungen u. 8. w. nöthig eireo ye nuov 
0 Blos Eoraı za) Unusovv nork Bloc.” 

2) „Eine solche devoonor0s dose daAndns ist möglich und befähigt 
ebenso gut, praktisch richtig zu handeln, wie die wahre Zrzıornun.” Menon, 
97, 98, a, b, ce; Phileb. 58, e, d. Cfr.d, L. 1,4; b, 4. 

3) Tim. 90; 47, c, d, e, 44, b; rep. 467; 516. ($ 10, b, 2 und 3). 
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ohne Weiteres nicht richtig; denn vieles zu lernen ist nicht, wie 
Solon meint, Sache des Alters, sondern vieles zu sehen, zu üben 
und zu behalten, ist nur die Jugend im Stande. Das Kind ist 
eben geschickt, das Wahrnehmbare und in die Sinne Fallende 
genau zu bemerken, weil die ganze Seele doch nur in den Sinnen- 
vermögen thätig ist und die Eindrücke mit den bestimmtesten 
und lebendigsten Farben und in der wirklichen Folge aufnimmt 
und am besten erinnert. *) Es schlägt dies nachher zum Vor- 
theil der Wissenschaft aus, indem sich zeigt, wie einer auf Grund 
solcher deutlichen Erinnerungen einen plötzlichen Zuwachs und 
Vorsprung vor seinen Lehrern gewinnt.°) Es ist endlich eine 
praktische Rechenkunst und eine ähnliche Geometrie, Stereome- 
trie, Astronomie und Harmonik in den Unterricht aufzunehmen 
und muss es zu einer richtigen Fertigkeit in der Ansübung ge- 
bracht werden. Es wird natürlich nicht von dem Gegenständli- 
chen und Anschaulichen abstrahirt, überhaupt nieht gelehrt, 
warum, sondern gezeigt, was auf den Anfang, auf ein Früheres 
in Zeit, Raum oder anderer Beziehung und wie es folgt. 6) . Dies 
ist der Charakter und Typos, nach dem auch in den andern Dis- 
ciplinen der Unterricht ertheilt werden soll. 


f. Die formale Bildung. 


Uebungen, um einzelne Geisteskräfte gesondert zu cultivi- 
ren, ohne zugleich einen schönen Inhalt und etwas Wissens- 
werthes mitzutheilen und die ganze Seele in lebendige Bewe- 
gung zu setzen, werden nicht angestellt.!) Sonst hat die Erzie- 
hung auch auf die formale Seite der Ausbildung der Seele zu 
achten. Ein wichtiger Grundsatz ist, dass, wie Seele und Körper 


4) Tim. 26, a, b, c; rep. 537: Zolwyı ov n&LoTeov, @s ynodOxWv Tıg 
rroll& dvvarös uavgaveıv, dA nrrov 7 Tokyeıv, vewy di navres ol us- 
eAoı xad ol roAlol zrovoı. 
, 5) Tbeät. 146: 7 veorns eis navy dntdooıv Eye. Protog. 320, a. 
Cr. 8 2,0. 

6) 8 10, b, 2. Ueber die durreıpf« und IE in der Rechenkunst im 
Gegensatz zur reinen Arithmetik, efr. rep. 526: „Die uadnuera werden 
den Kindern yudnv überliefert” ; rep. 537. Ueber yud'nv vergleiche Phädros, 

‚b. 
f. 1) Rep. 522: dei dga xal rouro mgoseyeıy To uasyua, 6 in- 
Toüuev, noös &xelvo . . . un ÜxXonorov nolsuıxois avdgacıy elvaı. 
Cfr. 526; rep. 475— 480; Sympos. 210, a, b: „Epws und yılla müssen 
treiben.” Rep. 486: ‚Es ist nicht zu erwarten, dass zot£ rıya Tı ixavos 
&v or£okaı, 5 nocttwv Üv alyay TE gATTOL xal HOYIıS OuLxadV avu- 
twv.” Cfr. Phileb. 21,e. 
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gleichmässig ausgebildet werden müssen, so keine einzelne Kraft 
vorzugsweise Nahrung bekomme, da sonst die Harmonie im 
Menschen zerstört und er ‚das Seinige” richüg zu thun 
unfähig wird.?) Eine Uebung des Gedächtnisses in dieser Weise 
ist eine wesentliehe Sache, da alles Thun und Wissen auf der 
Welt des Gedächtnisses bedarf, auf Vergegenwärtigen von Erfah- 
renem beruht.?) Uebung desselben ist Wiederholung; die frucht- 
barste Wiederholung ist die mündliche des Gelehrten durch die- 
selbe Person auf dieselbe oder ähnliche Weise; sie ist für das 
Behalten der Sache, die Tiefe und Lebendigkeit der Auffassung, 
wie die wahre und natürliche Ausbildung des Geistesvermögens 
für sich die förderlichste. Die Wiederholung nach Geschriebe- 
nem ist weder lebendige Vergegenwärligung des unmittelbar Er- 
lebten, noch führt sie zu einem innigen Verständniss des münd- - 
lich Verhandelten, noch zu jenem Vermögen, das Bild klar und 
schnell aus dem Schatz der Seele, als ein immer präsentes und 
von selbst sieh darbietendes, hervorzuziehen. *) Die andern 
Hülfsmittel, ein Vergangenes und früher Wahrgenommenes ins 
Gedächtniss zurückzurufen, sind früher erörtert. In der Jugend 
ist diese Kraft zu üben, wie dann auch ein Schatz von Erfahrun- 
gen einzusammeln ist; im späteren Alter wird dieses Vermögen 
nach dem Lauf der Natur schwächer und ein Bejahrter erinnert 
sich einer Erörterung von gestern kaum so lebhaft, als einer zur 
Zeit der Kindheit vorgefallenen. 

Die Erziehung hat ähnlich auf den vernünftigen Theil der 
Seele aufmerksam zu sein, eine Uebung im schnellen Auffassen 
und im richtigen Ueberblick der Folgen und des Zusammenhangs 
und in der richtigen Verknüpfung der Vorstellungen anzustellen.>) 
Hier kommt vor Allem die Sprache in Betracht. Die Kinder 
müssen den richtigen Gebrauch der Wörter und ihrer Verbin- 
dungsweisen sich aneignen und eine Kenntniss der verschiede- 
nen Vorstellungen, die etwa mit einem Wort verbunden werden, 
erlangen.6) Die Wörter haben zunächst eine zweifache Bedeu- 


2) Tim. 87, d: nav To ayasov x«löv, rö di zalov OUXx GuUETEOV. 
88, e, d: zar« d2 Ta KUTR TRÜTR za) TE u£on Ieganevr£orv. 89,e; Y,a: 
enge av Eywaı (die Toia wuyis eldn) Tas zıynosıs r00S &- 

nla 0 T 
Pifiteb 34 34, b, c; rep. 486, 487. 

FH Phädros, 274, c,ff.; Phileb. 34, e; Tim. 26, a, b, c; Pbädr. 228; 
Theät. 164, e; 169, a; 183, e; 191, d; 194, d,e; 195, a 

5) Rep. 504: „ Die Jünglinge sollen sich als eöuadeis, ayxivoı, öftig 
erweisen.” Rep. 526. 

6) Enthyd. 277, e; 278, a. 
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tung, sie bezeichnen das Seiende und Vernünftige, das Wesen 
der Dinge, und sie bezeichnen das Werden und das Sinnliche, 
die Erscheinung.’) Vom sprachbildenden Gesetzgeber sind sie 
dem Volke gegeben und bestimmt, so dass sie die Idee, wie die 
Erscheinung der Dinge gleichmässig umfassen; sind nicht bloss 
Namen, nicht willkührliche Satzung, wie einseitig bestimmte Aus- 
drücke einer Philosophenschule. Eine solche Kunstsprache soll 
das Kind nicht lernen; es bekäme Wörter, die nach Ueberein- 
kunft einen willkührlichen Begriff des Verstandes ohne Anschau- 
ung darstellte; die richtige Vorstellung und Meinung würde zer- 
stört und verwirrt, wie es in der Schule jener eristischen Sophi- 
sten und Wortverdreher geschieht, die um keines Volkes Sprache 
sich kümmern und sie nicht verstehen.®) Die Kinder müssen zu 
einer Kenntniss der volksthümlichen Sprache ihrem ganzen 
Reichthum nach und zu einer Fertigkeit im richtigen Gebrauch 
der mannigfaltigen Bedeutungen und Formen gelangen. Es ist 
dies die nothwendige Bedingung auch für die richtige philoso- 
phische Erkenntniss im späteren Mannesalter. 

Im Allgemeinen waren die Gegenstände des Unterrichts, 
welche vorhin angeführt wurden, so beschaffen, dass die Vermö- 
gen der Seele in ihren einzelnen Beziehungen so weit geübt wur- 
den, als es nöthig. ist, um den Namen eines Menschen zu verdie- 
nen, als es auf dieser Stufe des Bewusstseins geschehen kann. 
Es hat aber die Einzelseele Ein besonderes Talent und Vermö- 
gen, das auch Nahrung, wie Uebung verlangt. Wie die Einzel- 
erziehung zu der allgemein- menschlichen sich verhält, werden 
wir nachher sehen. 


9. Methode der Erziehung. 


Wir haben gesehen, wie Zucht eine wesentliche Seite der 
Erziehung war, dann wie Zwang und wiederholtes Anhalten, eine 
bestimmte gute Handlung zu verrichten, von so bedeutender 
Wirkung auf die junge Seele sein konnte. Aber es war doch, 
wie jede äussere Wirkung und Wahrnehmung nur Veranlassung. 
Es war die Zucht wie ein Mittel, ohne welches die bewegende 
Seele etwas anderes nicht bewegen kann, oder wie jene Materie, 
ohne welche sie kein Geistiges sichtbar darstellen kann, anzu- 
sehen; dass eine eigne Hexis, ein eignes Pathos, eine eigne rich- 


7) Soph. 267, d; Ges. 895, d, ff.; Kratyl. 439, a; Phädon 100, a. 
8) Theät. 180, a. 
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tige Meinung, ein eignes, praktisches Wissen und ein eigner 
Trieb entstand, war die Folge der freien Thätigkeit und der freie 
Wille, Trieb und Entschluss der Person auf der Stufe der rich- 
tigen Meinung. Es ist darum auch öfters darauf aufmerksam ge- 
macht, wie der unmittelbare Verkehr mit einer geliebten und 
geistesverwandten Person immer das letzte und wirksamste 
äussere Mittel sei, um den Blick der Seele nach „Oben’” zu keh- 
ren und das „eigne” Leben anzuregen.!) 

Es ist mithin die Tugend schliesslich freie Selbstbestim- 
mung und Selbstbewegung und ohne diese nicht dahin zu gelan- 
gen und eben so ist die Erwerbung von richtigen Vorstellungen 
nur möglich, wenn die Seele in der Wahrnehmung selbstthätig 
und lebendig ist, oder, wie früher gesagt wurde, nicht träumt, 
oder sehend nichts sieht, nichts sehen mag.?) 

Die Methode der Erziehung darf diese Grundwahrheit nie 
ausser Acht lassen. Es glaubt wohl ein Erzieher durch Zwang, 
Gewöhnung, mechanische Uebung und Wiederholung des Cur- 
sus ohne Weiteres den gewünschten Erfolg zu erreichen und er- 
reichen zu müssen. Diese Ansicht beruht aber auf einer falschen 
Anschauung von dem Wesen der Seele, die nicht ein bloss phy- 
sisches Erzeugniss der Weltseele, unfrei, nur unter dem Gesetz 
„physischer Nothwendigkeit” stehend ist. Am Körper bleiben 
die Spuren des äusseren Zwanges ohne dessen Willen und Zu- 
thun nothwendig haften nach physischem Gesetz; die erzwun- 
gene Bewegung der Seele will von selbst keinen bleibenden Ein- 
druck hinterlassen, ist, wie falsche Farbe, nicht dauerhaft.?) Es 
kömmt daher, weil die Seele nicht nur Bewegtes, sondern selbst 
aoyn ist.*) Daher muss gesagt werden, dass der Erfolg aller 
Erziehung und alles Unterrichts überhaupt nur ein problemati- 
scher und bloss möglicher ist,?) dass die Wiedererinnerung und 
der angeborene Trieb der Person und die Einwirkung dessen, 
von dem sie das Sein und das Werden und Erkennen hat, das 
Letzte ihun muss. Jene vorhin erwähnte Ansicht ist aber, so 
verstanden, besonders der Seelennatur widersprechend. Der Er- 


g. 1) 841,k;8 2,0;8 1,qg,s. 

2) $ 4, f; Theät. 195, a. 

3) Rep.537: of... TOU Owuaros movoı Blg novov uevoı YEipov ovdty 
To Ooua anepyalovyreı, yurg Blaıov ovdty Zuuovyov uasnua x.T. a. 
Cfr.$ 10, d,L,q. Es ist dort ein Vergleich der Seelensch önbheit mit der Kör- 
perschönheit nach „Analogie.” 

4) & 9,a,2; 10,a, 1; rep. 519. 

5) Cfr.85,n und o. 

Qg % 
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folg des Zwangs schlechthin ist ein nur möglicher. Die Erzieher 
haben ein Weiteres zu thun, die lebendige, eigne Bewegung der 
jungen Seele zu veranlassen, wo möglich, und darauf muss ihre 
Methode gerichtet sein. Der Lehrer muss so zu unterrichten 
bestrebt sein, dass der Schüler keinen Zwang fühlt, welcher von 
der Seele als unwürdig angesehen wird, und dass dem Schüler das 
Lernen und Ueben nicht als eine lästige Arbeit erscheint; denn 
in einem andern Sinn ist freilich das Lernen eigentlich der Seele 
zövog oineiog, während körperliche Arbeit eine fremde” ist 
und nicht so leicht und bald ermüdet. Die Art, zu lernen, muss 
gar nicht wie ein ernstes Geschäft aussehen, welches die junge 
Seele gar nicht auszuhalten stark und reif genug ist; es muss 
als ein Spiel erscheinen, welches eben des Kindes Element ist, 
seinen Kräften entspricht und dem er mit Liebe und freier Bewe- 
gung folgt.®) 

Die junge Seele ist zur richtigen Meinung heranzubilden. 
Dieselbe wird aber auf dieser Stufe nicht era Aoyov dAnFovg 
erzeugt, sondern ohne ihn, durch Ueberredung.?) Der Erzieher 
muss jenen wissen und seine Ueberzeugung muss nicht nur 
wissenschaftlich begründet und ohne Schwanken sein,®) sen- 
dern er muss auch die Classen der Seelen genau kennen und 
wie er jede Classe zu unterweisen hat, um sie zur richtigen Mei- 
nung zu bewegen; er muss endlich ein sicheres Urtheil haben, 
welcher Art die Einzelseele ist, die er jedesmal zu unterrichten 
hat;9) aber Gründe vorzubringen und an den reinen Verstand 
sich zu wenden wäre fehlerhaft. Er hat die richtige Meinung 
zur Annahme und Ergreifung darzulegen, das Kind zu folgen und 
glaubend sie zu ergreifen. Man könnte jenen Vorgang verglei- 
chen, wo die richtenden Bürger Athens zum rechten Glauben 
sich überreden lassen und ein richtiges Urtheil sprechen, ohne 


— 


6) Bep. 537: un Bla — rovs naidas dv Tois uasyuaoı, alla nal- 
lovrag TgEpe. — oVdEV uaınua era dovlslas Tov 2lebJEN0V yon uav- 
saveıv. 536: molb.. uällov anodemımoı ıyuyal Ev tayvpois uednuR- 
01 7 yuuvaaloıs' olxeıörepos yap alrais 6 n6Vos, Ydıos, aAL ob xorrös 
&y user Tod owuarog. 504: uavdavoyrı oby nrrov movnr&ov F yuuva- 
louevp. Cfr. f. Anm. 1: „Eows, gılla, Interesse muss das Rind treiben; 
es muss or&o£eı, nicht aAyeiv, fühlen, dass es vorwärts kömmt.'’ 

7) Phileb. 58, b, c, e; Tim. 52: dof« aindns.. v6 meıyous &yylyve- 
ra — voös dıa dıdayis x. T. @. 

„9 Menon. 9%, a,b: unre of vopıotel unrte ol auto) zalol xayasol 
ovres dıdaoxralot elcı (xuplws); die Letzteren nicht, weil sie ohne Aö- 
yos und &rıornun reragayuevoı sind.” 

9) Phädr. 271,d, — 272, b. 
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eigentlich das Wissen zu haben. Es handelt sich ja noch nicht 
um Ueberlieferung förmlicher Wissenschaft, sondern um Anlei- 
tung, Erfahrung zu machen und richtige Anschauung zu gewin- 
nen.!0) 

Um dahin zu führen, war vorhin eine zweckmässige Wahl 
der Gegenstände getroffen. In Bezug auf diese ist die richtige 
Methode die, dass man den Zögling, wo möglich, an den Gegen- 
stand heranführe und ihn denselben sehen lasse, ıhn anhalte, das 
Beobachtete etwa nachzuahmen, anzuwenden und zu üben, wie 
ein Handwerker seinem Sohn seine Kunst zeigt, ihn zur Dienst- 
leistung verwendet und ihn so in den Besitz seiner Kunst setzt. 
Würde man darin so weit gehen, dass man die Kinder selbst mit 
in den Krieg und ins Treffen ziehen liesse, um sie auch von sol- 
chem Begehen eine Anschauung und Erfahrung gewinnen zu 
lassen, so würde jener Einwurf wenigstens, dass es gefährlich 
für den Staat sei, ein niclliger sein; denn Gefahr ist nicht zu 
vermeiden in diesem Leben und ein Staat ist immer bedroht, 
wie der einzelne Mensch ebenfalls in steter Gefahr schwebt.!1) 

Fassen wir über das zweckmässige Verfahren des Erziehers 
das Gesagte zusammen. Derselbe muss auf die eigenthümliche 
Natur des Knaben achten, an das anknüpfen, was derselbe gese- 
hen und behalten hat, womit er sich gern beschäftigt; 12) er sei 
im Stande und bereit, auf die Fragen desselben eine richtige 
Antwort zu geben; den Knaben führe er erotematisch weiter, 
bleibe der Wegweiser, der die richtigen Fragen so stellt, dass der 
Zögling die Antwort selbst findet und zu finden glaubt; er stelle 
die Dinge, ihre Theile zu einem richtigen Bilde naturgemäss und 
ordentlich so zusammen, dass der Zögling sie deutlich sieht, 
leicht folgt, selbst vorwärts hilft und richtig nachbuchstabirt.!®) 
So lernt die j junge Seele spielend und mit freier Selbstthätigkeit. 
Es hat diese Methode zunächst den guten Erfolg, dass das Kind 
etwas lernt, was es leicht wieder vergegenwärtigt und was un- 
auslöschlich in der Seele haftet, weil es lebendig davon ergriffen 


10) Theät. 201, a,b, c. Es ist ja nach Platons Terminologie eben die 
Stufe der do&« dindic und zrtorıs. Rep. 511; 8 10,d, £,2. Cfr. Sophist, 
263, e und Phileb. 39, a, b. 

11) Rep. 537: eis zov nolsuov — tous naidas axtkoy En) Ta In- 
zwy JEwpovs, x. t. a. Rep. 467,8. Ueber die fortwährende sittliche Ge- 
fahr, efr. EA v;82,p. 

12) Rep. 537; Tim. 26: roö zesoßurov apoduums ut dıdaaxovsos, 
te zuao nolldxıs EnavEo@T@vTos. 

13) Menon, 82, e,@. Cfr. rep. 403, 516, 402; Tim. 88,e; 98, d,e: „Der 
Erzieher folge der Natur.” 


— 134 — 


wurde. Sie entspricht dem, was überhaupt alles Lehren be- 
zweckt und soll, der „Idee einer allervollkommensten Lehr- 
weise.12)” Dass Wiederholung des einmal Gelehrten stattfinden 
soll und wie die zweckmässigste zu bewerkstelligen ist, haben 
wir vorhin erörtert. 

Dann wird ferner der Zögling jener reinen Lust theilbaft, 
die mit dem Lernen und Finden verbunden ist; er wird thätig 
und strebsam; die Trägheit, welche nicht glaubt, suchen und 
finden zu können, was man nicht deutlich weiss oder was nicht 
von aussen gegeben wird, bleibt ihm unbekannt.15) Wenn auch 
alles, was das Kind zunächst lernt, ihm vom wissenden Erzieher 
gegeben und überliefert wird, so ist doch die Weise eine solche, 
dass dasselbe nicht nur keinen Zwang und keine Beschwerde 
fühlt, sondern selbst aus eignem Vermögen zu finden glaubt. Die 
Methode harmonirt also mit der Natur alles Lernens, als einer 
Wiedererinnerung der eingebornen Ideen; sie macht schon in 
dieser bestimmten Weise des Bewusstseins eögerixög, welches 
später in anderer Weise noch entschiedener als der Zweck des 
Unterrichts sich herausstellen wird. Es wird das Kind getrieben, 
das vom Erzieher Ueberlieferte und Erlernte allenthalben aufzu- 
suchen. Es trägt diese Methode wahre Früchte; denn das Ge- 
lehrte bleibt nicht todt und unverstanden, sondern dringt in die 
Seele des Kindes, wirkt und treibt eigene Keime,!*) die nachher 
die erwachsene Person, oft schon den Jüngling, über den Erzie- 
her hinaus zu einer eignen Erfindung forttreiben. 


h. Erziehnng zum Beruf. 


Es kann der Mensch im Leben nur Ein Geschäft treiben; 
wenn er mehreres übt, leistet er in Allem nichts Tüchtiges. 
Vielthuerei in Wissenschaft und Kunst, wie im sittlichen Gebiete 
ist ein Fehler und widernatürlich.!) Denn wie jeder Seele Eine 
Idee des Guten angeboren ist, die sie in dieser Welt, im Werden, 
nicht empfangen hat, die sie aber zur Herrschaft im Sein hier 
bringen soll, so sind ihr auch die andern Gaben zur Erfüllung 


14) Phädr. 271 ff. 

15) Menon. 81, d: „ovros (ö Zguotıxös 10y05)... &y nuäs apyovs 
nomosıE xzal Eorı Tols ualaxois — ndüs axovonı, öde — (dass die un- 
sterbliche Seele von Einem aus alles zu finden vermöge) — d? loyaotızovs 
TE xl Intnrixous norsi. Cfr. $ 2, 0. 

16) Phädr. 277, a; 278, a, b; Sympos. 209, b, c. 

h. 1) Rep. 397 .; 434, 444. 
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ibres Werks mitgegeben.?) Diese Eine Aufgabe soll sie aber in 
dieser erscheinenden Gemeinde gut und schön vollbringen,?) 
so dass sie der Idee sich möglichst nähert, „ihr Theilgutes” er- 
füllt. Denn ein Philosoph etwa, der im Staat nicht thätig und 
wirksam ist, thut seine Schuldigkeit gegen den Staat nicht und 
erfüllt nicht die höchste und letzte Aufgabe seines Berufs,*) ab- 
gesehen von der Gefahr, der seine intellectuellen und morali- 
schen Vermögen an sich und die Gesundheit und Wahrheit sei- 
ner Philosophie ausgesetzt sind, welche wir nachher genauer be- 
zeichnen werden. 

Es ist jedem Eine Gabe, Ein Vermögen und Neigung zu 
Einem bestimmten Geschäft angeboren.°) Es gilt dies in Be- 
ziehung auf Handwerker, Künstler, Heerführer, Schiffsführer, 
Maler, Bildhauer, Dichter, Wahrsager, Redner, Richter, Staats- 
männer, Aerzte, Mathematiker und alle Wissenschaftsmänner bis 


2) Phädr. 249, e, fi.: r&o« — yuyn yvosı TeIEaraı Ta Oyra x. T. 
a. (Menon. 81, e, d; 86, a, b). 252, e,ff.: Die Menschen sind von Natur den 
Göttern ähnlich, einer yılocoyos Te xul Nysuovırös TIP yücıy, wie 
Zeus, andere folgen dem Apollon, x«l &yanrouevor aurod ın uynun dr- 
Yovaıwyres RE kxeivov Aaußarovor ta EIn zei Ta Enırndsvuare. Symp. 
209, a,b, c: & maluı Exveı, rixteı za yervg. Cir.$ 10,a,1; 89, a, 2; 
8 5,k: „Der Mensch wählt sein Loos frei; $5,w, Ende: „Der Mensch macht 
sein Loos selbst.” Rep. 619, 620; 578: „Die tyrannische Seele wählt ihr 
Loos, wissend, was bei ihrer Wahl ihr bevorsteht; doch nachher gehen ihr 
die Augen erst auf, wenn sie die Wahl „wirklich” getroffen hat; da beginnt 
das Klagen und Seufzen. Sie trifft aber die Wahl gemäss ihren in einem 
Werden selbstgemachten und selbsterworbenen Neigungen und Meinungen, 
gemäss ihrer Natur und Art, zu sein.” Phädon, 81, e, &2, a, b: „Sie macht 
sich ihr Loos, ihre 79n in einem späteren Werden jetzt.” Gess. 904, c: 
„Sie besitzt die air/« zu ihrem Loos nach einem ewigen Gesetze in sich und 
macht sich selbst.” Ueber die mvthische Form der Darstellung wurde Pla- 
.tons Ansicht schon vorhin erörtert. Um seine Lehre richtig zu würdigen, 
muss man festhalten, dass ihm der Tyrann nicht seiner äussern Stellung 
wegen, die als mit der Geburt gegeben von der Weltseele und den Gestirnen 
nach Gottes Rathschluss in der Zeit ihm bereitet wird, (Menon 99,a: ra anc 
Tuyns yıyyöusva 00x ayIowniyn nysuovle ylyverar.) noch wegen sei- 
ner Alleinherrschaft nnd Anwendung von Gewalt gegen die Bürger, die ja 
unter Umständen auch der gute und wahre Auorlevs mit Recht anwenden 
würde, (Politik. 296) Tyrana heisst, sondern wenn er in Eine Classe mit 
Tempelräubern und Mördern gehört, (rep. 576) mit Sklavenbesitzern Achn- 
lichkeit hat, (rep. 578, 579). Cfr. Politik 301, c. 
3) Clr.$ 1,r,q. 
4) Rep. 497. 
5) Cfr. die Stellen, Anm. 2; rep. 581: „So viele «oy«t, (hier speciell 
die drei eidn, yEvn der Seele, uögı«) so viele Zrı9vulaı, so viele ndovat.” 
Tim. 89, e: „Jedes eidos hat seine eigne x{ynars.” 
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zum Philosophen.®) Es scheint, als ob in dem Lauf der Natur 
und Geschichte das Gesetz vorherrsche, dass der Gleiche einen 
Gleichen erzeuge, und uns kann auch nichts hindern, zum Zweck, 
uns eine allgemeine Methode der Erziehung und ein festes Bild 
des Staats und seiner Theile und der in ihm waltenden Mächte 
und Potenzen, (die allerdings auch auf natürlichem Grunde ru- 
hen, die natürliche Welt und ihren nothwendigen Lauf zur Vor- 
aussetzung haben, so gewiss sie auf die natürliche Welt einwir- 
ken, sie beherrschen und „gewöhnlich” der Vernunft dienstbar 
machen,) zu entwerfen, uns den Lauf der Bewegung und Ent- 
wickelung im Allgemeinen so vorzustellen der Deutlichkeit hal- 
ber. In der Wirklichkeit aber ist erfahrungsmässig der „Beruf” 
nicht an Stand und Geschlecht gebunden. Die Söhne vieler 
Staatsmänner waren weit entfernt, solche zu sein und es werden 
Philosophen gross und berühmt, ohne dass eine Standeserzie- 
hung, adliche Abstammung, ja ohne dass eine gute Beschaffenheit 
des Staats und der Zeitumstände sie begünstigte und ihre Ent- 
stehung natürlich erklärlich machte. Aus dem Philosophenstande 
gehen Handwerker hervor, aus den Handwerkern Philosophen.) 

Was die Natur des Zöglings an Talent, Gabe und persön- 
licher Befähigung in aller Hinsicht mitbringen muss, das kann 
keine Erziehung und Schule, Uebung und Gewöhnung ersetzen. ®) 
Die Erziehung hat auf diese Gaben zu achten. Sie hat auf das 
bestimmte Vermögen der Einzelseele zu achten und wo es sich 
offenbart, ihm zu folgen und Nahrung zu geben. Darum musste 
die Methode so beschaffen sein, dass der Zögling spielend und 
frei sich bewege, damit einmal das individuelle Vermögen dem 
Erzieher sich offenbaren könne und derselbe mit richtigem Ver- 
ständniss dem Zögling auf seinem Wege ein guter Leiter werde; 
er musste eine absichtliche Leitung demselben verbergen, weil 
sie das Gefühl unwürdigen Zwangs in der jungen Seele erzeugen 


6) Eathy. 306, e: navra avdoe yon eyarräv, borıs au) Hrsovv Akyeı 
&yousvov YoovnGEws nocyua za avdoelus Enefıav drenoveiran. 
Menon, 99, d; Phädr. 252, e, ff.; Sympos. 209; Entbyd. 307, a. 

7) Rep. 415. 

8) Phädr. 269, d: ei u£v 001 vnapyeı yiosı Önropıxa elveı, Eoeı 6n- 
two &Alöyıuos, n000AaBov Ernıornunv te zul uel£ınv. örov d’ ür Ü- 
Alnıns, Taurn areiAns Eaeı. Rep. 397 (die allgemeine Wahrheit); rep. 486, 
504, 536, 537 (die speciell philosophische Naturanlage sowohl, wie die För- 
derung durch Schule, Uebung und die Folge des moralischen Willens und 
der persönlichen Energie). Cfr. 496; Phädr. 279, a; Theät. 143,d,e; 
144, a,b; Protag. 316, c; 320, a; Phädr. 252, e, 253. 
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würde.?) Zweitens wird sich eben der angeborne Trieb der 
Seele olfenbaren und sich selbst auf das bestimmte Werk be- 
schränken. Denn wie der Mensch Ein bestimmtes Vermögen zu 
seinem bestimmten Werk hat, so ist der Seele auch Liebe zu die- 
sem mitgegeben; sie hat gleichsam vor der Zeit mit dem Gott, 
der das bestimmte Werk unter seiner Verwaltung hat, eine Wan- 
derung gemacht und die Idee geschaut; ihre Thätigkeit in der 
Zeit ist Aeusserung einer angeborenen Sehnsucht, zu jener zu 
gelangen, eine Selbstbestimmung des dem innersten Wesen des 
persönlichen Geistes eigenen &opwc. 

Die Seele hat also das Vermögen in sieh; die Ahnung des 
Ziels, wonach sie streben soll, nimmt sie aus sich und die Nei- 
gung und Entschliessung zu ihrem Geschäft ist freie Selbstbe- 
stimmung und selbsteigne Wahl des Richtigen.!°) Eine wahr- 
haft freie, nicht willkührliche Entscheidung, wenn sie dem ange- 
borenen Trieb entspricht, kann nur naturgemäss und richtig sein 
und muss mit dem Vermögen zusammentreflen. Freilich ist in der 
Welt der Nothwendigkeit und des Werdens das Irren unendlich, !!) 
aber die Erziehung darf nicht durch Zwang und willkührliche 
Bestimmung die Einzelseele auf ihrem Wege hemmen, sondern 
zu erkennen suchen, wann dieselbe auf dem richtigen Wege sich 
befindet, ihr folgen und die irreleitenden Hindernisse wegräu- 
men. 12) 


9) Rep. 537: un Big... te&gpe, Iva zei uälloy olöst” 15 xedogär, 
&g" 6 Exaotos neguxev. 

10) Cfr. Anm. 5; 2; 5 1. 

11) Das Abirren” von dem „Seinigen” ist nach Platon zuerst und ganz 
ein moralischer Fehler, wie es für das Individuum sowohl, als für die Ge- 
meinde und das gewählte Fach verhängnissvoll ist, aber die Entscheidung 
ist auch bedingt durch Zufälligkeiten, wie Krankheit (rep. 496), durch Be- 
shaffenheit der Familie, Gemeinde (rep. 493 ff); hängt ab davon, ob man der 
richtigen Erziehung theilbaft wird (rep. 412), ob man den geistesverwandten 
Lehrer findet (Smp. 209, c; Phädr. 251, c.). Endlich erwäge ınan überhaupt 
die allgemeinen Wahrheiten, Tin. 43, a: vov dvayans @oxovros, TQ nEi- 
HEıv KUTNV TOP yıyroufvwy Ta nAsiore &nito Bäitiotov & ayeın; Pep. 412, 
473: „Die Wirklichkeit bleibt immer hinter der Idee, dem Soll,” zurück”; 
rep. 572, 571: „Die Fehlerlosigkeit ist in dieser Welt nicht zu bemerken.” 
Cfr.85.v,m; 8 6,b; $ 2,p; $ 8, 8.— Der Begriff der Freiheit in der eben 
gebrauchten Bedeutung liegt i immer dem Zlev3epeoTns u. s. w. zu Grunde; 
über sie als „Ideegemässheit” gegenüber der Willkühr, Zufälligkeit, cfr.rep. 
439: „ano Toü evroukrov.” Wir werden die Ideegemässheit nachher als 
aveyraiov in anderer Verbindung kennen lernen. 

12) Rep.415: „Es sollen die Lenker des Staats das erzielen, dass selbst 
der in der untersten Classe Geborene, wenn er im Innern ein Ungöyvoos 
7 unagyupos ist, seinem Beruf gemäss erzogen werde und ia den ent- 
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Die Grundzüge der Erziehung zum Beruf sind dieselben, 
wie die der allgemeinen Erziehung. Eine Erziehung ist aber so 
wirksam und so nothwendig, wie im Allgemeinen die Wahr- 
nehmung zur Erweckung der Wiedererinnerung. Jede Kunst hat 
nun ihr Eigenthümliches, was gesehen, verständig beobachtet 
und geübt werden muss. Der Erzieher muss ein Fachkundiger 
sein. Der angehende Redner gehe zum Redner, der Bildhauer 
zum Bildhauer. Der Erzieher muss nicht nur selbst gute Werke 
seines Gebiets aufzuweisen haben, sondern Kenntniss davon ha- 
ben, wie man dahin es bringt und auf welchem Wege andere am 
besten dahin gelangen; er muss seine Lehrfähigkeit schon be- 
währt haben. !3) Er zeige dem Zögling viele und schöne Werke 
seiner Kunst in mannigfaltiger Abstufung und Ordnung, wie sie 
nach der Regel ausgeführt werden und wie er selbst ins beson- 
dere verfährt. Auch hier ist der Verkehr mit dem geliebten, ähn- 
lichen Erzieher wichtig. Dann werde der Zögling zur Dienstlei- 
stung verwendet, ihm Anlass gegeben, sich zu üben und zuletzt 
frei ein Werk darzustellen. Denn dies ist das Ziel, dass der 
Zögling nicht ein unfreier Nachahmer und Darsteller von Ange- 
lerntem werde, sondern dieses Gelernte in ihm Wurzel fasse und 
andere eigenthümliche Früchte in der anders gearteten Seele ge- 
mäss ihrer Idee von dem Guten und Schönen hervorbringe und 
schaffe. 1%) 


i. Ziel der Erziehung während dieser Periode. 


Es wurde hervorgehoben, dass das Lernen von vielen Din- 
gen eben die Sache des Kindes sei und die Erziehung nichts 
Naturwidriges begehe, wenn sie in der angegebenen Weise dar- 
auf hinstrebe. Jene allgemeine Bildung muss jeder besitzen, um 
ein Mensch zu sein, die besondere Berufsbildung ist für jeden 
eine bestimmte, die aber ohne die allgemeine gar nicht richtig 


on on 


sprechenden Stand erhoben werde.” Darauf ist Sokrates Streben gerichtet. 
Cfr. Tbeät. 151,a,b; Pbädr. 271,d, ff. R 

13) Theät. 151,b: aiv 9e@ elneiv, nayv Ixavös ondlw,-ois @v 
GvyyEvöuevor oraıyro‘ av noAkovs utv In Likdwre IIpodtxw, noAlovs 
dE @Aloıs Vomois Te zur Heoneoloıs avdoaoı.” Dies sagt Sokrates von 
den nichtphilosophischen Talenten. Menon. 93 ff.: „Die Lehrer müssen zur 
dofa aAnIns und ögFoTns noafewg noch die yEOVno1s haben.” Ueber die 
richtige r&ıI@ cfr. die eben cit, St. des Phädros. Cfr. g, 10, und 7; 
Menon 89, e. 

14) Phädr. 277,a; 278, a, b. 
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erlangt wird.!) In allem nun, was das Kind beobachtet und lernt 
und so weit es geübt werden kann, muss es fest und bleibend 
eine richtige Meinung und klare Beobachtung davontragen. Es 
soll richtige Dogmen über das Rechte und Schöne gewinnen, 
Zweifel gar nicht kennen, diesen Meinungen stets gehorsam sein 
und ihnen die Scheu und Liebe bewahren, die ein Kind gegen 
die Eltern hegt, ein Schwanken im Handeln gar nicht kennen. 
Ebenso muss es auf dem andern Gebiete einen Schatz von ge- 
wissen Beobachtungen und Erfahrungen und eine Fertigkeit in 
der möglichen Ausübung gewinnen. Der Jüngling weiss so das 
Gute, thul es aus zz@%oc, besitzt es als E&ıc, weiss den Lauf 
einer Bewegung, das „Vorher, Zugleich und Nachher” richtig 
anzugeben. Er ist wahrhaft in dem Besitz des menschlichen 
Wissens, wie es auf dieser Stufe des Bewusstseins möglich ist. 
Die grosse Mehrheit der Menschen bleibt auf dieser Stufe ste- 
hen?) und sie brauchen für ihren Beruf und zu ihrem Werk 
keine weiter gehende sittlich - wissenschaftliche/Bildung, keine 
Philosophie; sie können auch auf diesem Standpunkte der rich- 
tigen Meinung, weil sie doch eine Erkenntniss der Idee des Gu- 
ten und Wahren enthält, gut ihr Werk vollführen.3) Aber als 
Wissen betrachtet ist es doch nur ein Traum- und Schatten- 
wissen zu nennen und das höhere Wissen bleibt +) das Ziel der 
Erziehung. Die Pädagogik hat nun anzugeben, wie man im Allge- 
meinen von diesem Standpunkt aus sicher durch die zahlreichen 
Gefahren hindurch zum möglichst vollendeten Wissen in dieser 
Welt gelangt, welche Stufen .auf diesem Wege es giebt und welche 
Schwierigkeiten zu überwinden sind. 

i. 1) Rep. 523: 76 xosv0v Toüro — & nräoaı n000xWVraı Teyvaı 
te xal dıavoı xal dnıornucı, 6 xal nayıı &v nowrors avayzn uavda- 
veıy. Dies gilt z. B. von der Rechenkunst, einem uadnua dvayxaiov — 
el \ a ogunos £oeo9cı. Phil. 56, ff. Cfr.$ 1,r; 8 10,e,1. 

‚a1. i. 

s 2) Menon 97,b: date alnIns noös 0gFoTnTa noukews ovdtv yelgwv 
nysuav poovnosws. 99,e: «gern &v Ein... Ielg uolgg nagayıyyouevn 
avsv vov. fr. Phileb. 58, c, ff. Rep. 494: „Ein «uro To xalov sich rein 
zu denken, ein rein Denkbares anzunehmen vermag die Menge nicht. gı- 
2800.00 lv... nindos aduvaroy elvaı.” 495: „Die beste philosophi- 
sche Natur ist spärlich.” 

3) Cfr.8 1,358 10,d, £, 14. 

4) Rep. 515, f. 
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8.11. 
Erziehung vom achtzehnten bis zwanzigsten Jahr. 


Es folgt auf die Vollendung der jugendlichen Bildung, die 
wir bisher behandelt haben, eine Periode von zwei bis drei Jah- 
ren, wo der Jüngling vorzugsweise oder ausschliesslich in der 
Gymnastik zu unterrichten und in dem, was dazu gehört, zu üben 
ist. Es frägt sich, warum diese Abtheilung und Einrichtung ge- 
troffen wird. 


a. Aeussere Begründung. 


Es ist hergebrachte Sitte der Hellenen, dass in diesem 
Alter die Jünglinge in die Zahl der mündigen Bürger aufgenom- 
men werden, die gymnastischen Uebungen in den Waflen vor- 
nehmen, um zur Leistung ihrer bürgerlichen Pflicht im Kriege 
tauglich zu werden, dass sie gewöhnliche militärische Dienste 
und militärische Wache versehen lernen. Es würde schwer sein, 
eine passendere Zeit und eine richtigere Weise zu erfinden, als 
diese Jahrhunderte hindurch von den Hellenen gepflegte und 
überlieferte Sitte angiebt.2) Der Staatsdienst verlangt eine ge- 
nügende Ausbildung in den Waffen tüchtiger und sonst zur Ver- 
theidigung fähiger Bürger.?) Die Ausbildung lässt nur eine 
ausschliessliche militärische Beschäftigung zu und eine wissen- 
schaftliche Pflege würde unter Mühen und Strapazen dieser Art 
von selbst nicht gedeihen.?) Dann ist auch der Jüngling in- 
jenen Jahren. wo er sich erstarken fühlt, von der grössten Lust 
zu diesen Uebungen beseelt und bedarf auch am meisten der 
Pflege zur Zeit, wo der Bart keimt; der Körper ist sehr bildsam 
und entwickelt sich eben rasch zur männlichen Festigkeit und 
bleibenden Form. ?) 


$ 11,a. 1) Rep. 377. 

2) Rep. 375. 

3) Rep. 537: „xonos za ünvor uednuccı moi£uoı. Diese 
avayzaia yvuracıc dauern zwei oder drei Jahre, za) &ur ula zei avın 
wv Baodvwv odx &Aaytorn.” Rep. 498: (dei) ueıpexıa Ovra... ueıga- 
xıwdn naıdelav zal Yılocopiav ustayeıgileodeı T@y Te omuaray, &v 
® BArotaveı TE za) avdgoüra, ev udia Enıuslcioge:. 

4) Laches, 179,a; 181,e; Protag. 309,a; Tim. 88,d,e. 
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b. Geistesverfassung des Jünglings. 


Die Zeit, wo der Bart keimt, ist auch die, wo die geistige 
Schönbeit des Menschen durchsichtig wird und sich offenbart 
und der jugendliche Charakter einen raschen Anlauf nimmt, ein 
ihm Eignes zu erobern. Alcibiades nimmt da seine Richtung, 
Hippokrates fasst und verfolgt mit Leidenschaft einen Plan, 
Theätet geht in der glücklichen Begriffsbildung bald über seinen 
Lehrer, Theodor, hinaus; Sokrates vor Allem hat in früher Ju- 
gend seine Lehre von den Ideen auf dem sittlichen Gebiete ge- 
funden, dieselbe sich begründet und tritt mit dieser neuen Lehre 
seinem Geistesverwandten, Parmenides, gegenüber.!) Aber 
solche Fälle, wo die Gottheit so vernehmbar, mittelbar und, wie 
es Platon erscheint, einzig unmittelbar geholfen hat, wie im 
letzten Fall, kann man nicht als Regel aufstellen.2) Der allge- 
meine, nothwendige Lauf ist ein anderer und auf diesen kann die 
Erziehung im Allgemeinen nur Rücksicht nehmen. Die erwähn- 
ten jugendlichen Anläufe haben nun gewöhnlich keinen festen Bo- 
den und keinen nachhaltigen Erfolg, wie in einigen der erwähn- 
ten Personen und im Antiphon es sich zeigte.?) Dieselben ge- 


b. 1) Theät. 141,d, ff. und 147,d, e, 148,a, b; Protag. 310,b, ff.; rep. 
494; Parm. 130, a, b, e; 135, c, d. 

2) Rep, 496. Cfr. $ 4,1; 83, y. 

3) Parm. 126,c, 127,a; Phädon. 89,d; 90. Wir können den Charakter 
des Anthipkon mit keinen andern Augen betrachten. Sei es nun Platons 
Halbbreder, was wir für das Wahrscheislichste halten, sei es ein anderer, 
Platon stellt iba dar als eines, der leider zu früh an das Schwerste, die A0- 
yoı, sich gemacht habe, daram erschlaft sei und das Erlernte als todte Ge- 
dächtnissache unwillig bewahre, statt als Anabe die ‚„‚Anabenbildung” zu 
erstreben. Rep. 498: „vür ı8v ol xal anmöusvor ueıpaxın öyra aorı dx 
naldev 16 uerafv olzovoulacs zul yonustıouov niNDIEGavrEs KuToü 
Fo yalenwrare analldrrovrer of gLAo0oyWraroı zowvuusvor— ilyo 
dt xalenwrarov To nepi vous Aoyous, Später arooßeyvyuvraı nolv uol- 
2ov tod "Hoaxltırelov MAlov, 6009 audıs 00x Lhantovrar x.1.0.” Dies 
spricht der „erfahrene” Lehrer Platon, nicht der junge Philosoph und in 
diesem Sinne hat er den Charakter des Antiphon, vielleicht, wie die andern, 
auch naturgetreu gemalt. Es ist aber schon dies ein gültiges, äusseres Kri- 
terium sowohl für die Wichtigkeit des Inhalts vom Parmenides, dem 
Philosophen, als für dessen spätere Abfassungszeit. In seiner Jugendzeit, 
wo der Schluss des Phädros geschrieben wurde, oder kurz nach Sokrates 
Tode konnte er nicht wohl solche Erfahrungen schon gemacht haben, wie 
wir sie an diesen eitirten Stellen und am Schluss des Euthydemos vorfia- 
den, noch hatte er das Schwerste der Philosophie, die A0yovs, hinter sich. 
Cfr. Einl. Anm. 6, 5, 8, 9, 11; $ 3, e, c, f. Diese Ansicht über die Entste- 
hungszeit des Parmenides wird von der Frage, ob eine historische Remi- 
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rathen leicht in ein Schwanken, verzweifeln bald und geben die 
Erreichung des ahnend geschauten und ersehnten Ziels auf, weil 
sie nicht gleich einen raschen Erfolg sehen und ilıre geistigen 
Kräfte nicht hinreichend gestählt sind, um eine harte Anstren- 
gung und Arbeit zu ertragen;*) sie werden daher leicht ueoo- 

oyoı, ohne dass sie etwas anderes, als das eigene Unvermögen, 
anzuklagen hätten und Jünglinge, die für eine höhere Wissen- 
schaft begabt sind, geben das edie Streben auf, verfallen in Apa- 
thie und Energielosigkeit; einer der sich bestrebte, die tiefste 
Speculation, die Begründung der Lehre von der Idee zu ergrei- 
fen, wendet sich ab, um mit der Pferde- und Vögelzucht sein 
Leben hinzubringen, während sein früheres Treiben nur ein 
todtes, historisches Wissen zum Resultat gehabt hat, dessen er 
sich wohl noch erinnert, aber zu keinem eigenen Nutzen, noch 
zu seiner besonderen Freude, das keine Wurzel in seiner Seele 
gefasst, keine Frucht getragen hat. Aber die grössere Gefahr 
besteht darin, dass der sittliche Glaube nicht alt und fest genug 
ist, so dass der Jüngling wagen könnte, von den Anschauungen 
und Meinungen abzusehen und die Ideen begreifen zuwollen. Weil 
er bis jetzt nur in Anschauungen und richtigen Meinungen gross 
geworden ist, keine ıwıÄoi Aoyoı vernommen hat, weil er noch 
kein fester, mannhafter Charakter ist, sondern die Gesammtheit 
seiner Glaubenssätze als ein junges, zartes Gewächs sich dar- 
stellt, kann er noch nicht solche Fragen vertragen, wie: Warum 
heisst dies tapfer, jenes tollkühn? Warum heisst eine bestimmte, 
einzelne tugendhafte und schöne Handlung so und nicht häss- 
lich, wie eine ähnliche zu anderer Zeit bei einer andern Person 
erscheint? Warum erscheint heute gerecht und gesetzlich, was 
es vorher nicht war und nachher auch anders erscheint? Was 
ist jedes Ding an sich? Solche Fragen darf der Jüngling noch 
gar nicht aufwerfen, wenigstens nicht anhaltend nnd geflissent- 
lich. Denn die Begriffe und Definitionen werden ihm bald zum 
Spiel. Es ist in dieser Beziehung ein sehr wunderlicher Zustand 
und eine kritische Periode. Der Jüngling ist begierig, solche De- 
finitionen und Kunstausdrücke zu sammeln und es macht ihm 
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niscenz von einem Zusammentreffen des Sokrates’und Parmenides der Einlei- 
tung, wie die Todesstunde dem Phädon, zur Grundlage gedient habe, oder ob 
die Einkleidung Fiction Platons sei, um die beiden tiefsinnigen, geistesver- 
wandten Träger der hellenischen Philosophie und Säulen ihrer Geschichte 
in bistorisch nothwendiger Beziehung und Verbindung darzustellen, nicht 
berührt. 

4) Rep. 498. 
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eigenthümlichen Spass, derartige Fragen aufzuwerfen. Es ist 
ihm mit der Sache leigentlich selbst nicht Ernst; denn Ernst 
kennt er noch nicht; aber darum ist es ihm zu thun, dass er 
einen dialektischen Kampf herbeiführe, seine Fertigkeit und Ge- 
wandiheit zeige, den eiteln Sieg eristischer Ueberlegenheit davon- 
trage.5) Dieses Treiben wird aber nothwendig zu nichts führen, 
als zu einem sittlichen und intellectuellen Schwanken, zu einer 
sophistischen Begriffslosigkeit, wo nichts mit dem Menschen an- 
zufangen ist, bevor man ihn von Grund aus bekehrt hat, wenn 
es möglich ist und ein Gott zu Hülfe kommt.) Weil dem Jüng- 
ling im Allgemeinen also der Ernst und reife Kräfte noch fehlen, 
um in die Welt des reinen Denkens einzutreten, soll hier eine 
Zeit ausschliesslich gymnastischen Unterrichts eintreten. Da 
findet der Jüngling das Feld, wo jene eristische Kampfeslust sich 
nicht nur ohne Gefahr, sondern zum grössten Vortheil in aller 
Beziehung zeigen kann. 


c. Charakter und Erfolg der yymnastischen Erziehung. 


Es werden dieselben Grundsätze und Zwecke, welche wir 
früher als die wesentlichen des gymnastischen Unterrichts be- 
zeichnet haben, auch jetzt leitend sein, nur dass der Unterricht 
energischer betrieben und in Bezug auf den äussern Nutzen ein 
endgültiges Resultat für den Staat bezweckt wird. Wir brauchen 
daher nur die eigenthümliche Wirkung und den Erfolg dieses 
Unterrichts in diesem Jugendalter hervorzuheben, um die Zweck- 


5) Rep. 538, 539: „ueıpaxioxoı, Oray To newtov Aoywv yevavraı, 
ws maıdıc avrois xaraypwvıaı, del Els avrıloyiay yoWwusvor, xal yı- 
hovusvoı Tovs fEel&yyovras aürol allovs &lkyyovoı, yalpovres WOrEO 
oxviaxıa ro Elxeıy TE zal Omapaıreıy To Aöoyo Tovs ninoloy ae. Die 
Folge ist, dass er die do&« annimmt, dass rovro (die bisher verehrte 

Satzung) ovdtvy uallov xaloy n alayooy sei, dass er oyoden zei Tayü 
(Zuninteı) eis To undtv nyeiodeı, Bvnreo nootegov.” Die ausführliche 
Schilderung dieser sittlichen Anarchie und Paranomie, wo die Begriffe ihre 
Bedeutung verlieren und sich verwirren, siebe, rep. 560, ff. Vergleiche ferner 
Eutbydem, 304, a, und den ganzen Kampf des Rtesippos wit jenen Brüdern, 
Euthydem und Dionysodor. (meireorızoi avdges uıa$öpogo: Ev Aoyoıs; 
Theät. 165, d; rep. 496), der nebenbei auch die Natur des Jünglings offen- 
baren soll, wenn auch Ktesippos nicht in Gefahr schwebt. Cfr. Parm. 128, 
cd, e; Phileb. 15, d,e. Die Schilderung der Begriffsverwirrung, rep. 560, 
lässt sich mit der Thucydideischen jener historisch denkwürdigen Begriffs- 
anarchie zu Athen vergleichen. 

‚ 6), Cfr.$ 2,k;rep. 492: &&v un rıs aurz (der Seele) BonInas Feoy 
TuUyN. 
9 Laches, 181,e. 
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mässigkeit deutlich zu erkennen. — Der Unterricht in der Gym- 
nastik hat vorzugsweise den Erfolg, dass er muthig und mann- 
haft macht; !) es ist daher auch der ausschliessliche Unterricht, 
wie die Tapferkeit specifische Tugend und Kennzeichen jenes 
bevorzugten, waflenführenden Standes im Staat, welcher, selbst 
taub gegen die Versuchungen sinnlichen Interesses und nur der 
wahren Ehre Gehör gebend, die Ordnung und ruhige Entwicke- 
lung ım Innern bewahrt, wie die Gefahren von aussen abwehrt. 
Dieser Stand gehorcht den wissenden und vernünfligen Staats- 
lenkern und unterwirft die von Leidenschaft bewegte Menge.?) 
Das Gemüth des Menschen ist nun ein Staat im Kleinen und da 
ist die Folge des Unterrichts dieselbe.?) Der muthige Theil der 
Seele wird zum wahren Muth und zur richtigen Schätzung des 
wahrhaft Furchtbaren herangebildet; Beherrschung der sinnli- 
chen Begierden, Geringschätzung alles Körperlich- sinnlichen, 
Mässigung und Unterwerfung jeder Leidenschaft unter die Herr- 
schaft der Vernunft und des richtigen Masses sind die Folgen; 
den vernünfligen Satzungen und richtigen Meinungen, die aus 
dem früheren Unterricht mitgebracht wurden, wird eine ent- 
schiedene und dauernde Geltung verschafft; das Gefühl für wahre 
Ehre und vernünftigen Ruhm, welches vom Bewusstsein des 
richtigen Strebens, der ernsten und unerschütterlichen Unter- 
werfung unter die Gebote der Vernunft und Wahrheit nicht zu 
trennen ist, ist das Kennzeichen des guten, gelungenen Unter- 
richts und der erreichten guten Seelenverfassung.*) — In der 
Schule dieser Jahre werden also jene Mängel entfernt, in welchen 
die vorhin geschilderten Gefahren ihren Grund hatten. Es wird 
sich aber auch während dieser Zeit weiter zeigen, wer wirklich 
zu einem höheren, wissenschaftlichen Beruf moralisch und in- 
tellectuell befähigt ist.5) -Solche Naturen, die irsthümlich einen 


.—- — — 


c. 1) Rep. 410, 411. 

2) Rep. 413, 414: „Dieser Theil im Staat muss sich bewähren als 
G00T0ı yulaxeg ToU nee’ avrois doyuaros gegen sinnlichen Reiz, die 
Gewalt der öduyn und alynduv, gegen den verändernden Eiaflass der Zeit, 
gegen Ueberredung und Verlockung des Aoyos.”. Cfr. rep. 429 ff. 

43 2 Rep. 606: zolıreiav IdLlg Exaorov ın ıyuryn Eunousiv. Cfr. rep. 
5, 504. | 

4) Rep. 441, 442. Cfr. rep. 486, 487, 503, 504; 536, 537, an welchen 
Stellen die Befähigung, in die höhere Classe aufgenommen zu werden, von 
der andern Seite davon abhängt, wie der Zögling in den urdnuaoı und 
!rrırndevuaoı sich bewährt hat, was seine puoıg „geworden” ist, (8 10, 
h. 8.); rep. 386, ff.; 538. 

5) Rep. 536: „ovdey« (T00moV olouaı ra Te Tov Owunros EHEANaEıY 
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wissenscohaftlichen Anlauf nehmen, werden sich als unpassende 
offenbaren und auch nicht standhaft sich erweisen. Dass diese 
sich zum Schaden und dem Staat und der Wissenschaft zur 
Schande die falsche Bahn betreten, wird auf diesem Wege ver- 
hindert.°) Dagegen werden die wahrhaft befähigten und beru- 
fenen Naturen sich in Mühen, unter Versuchungen aller Art und 
im Lernen und Bebalten standhaft zeigen und allseitig befestigt 
aus dieser Schule hervorgehen. 


— 


g. 12. 
Erziehung während des Jünglingsalters, vom zwan- 
zigsten bis zum dreissigsten Lebensjahr. 


Wir haben im vorigen Paragraphen die eigenthümlichen 
Gefahren angegeben, denen der Mensch allgemein in jenen Jah- 
ren ausgesetzt ist, wenn er aus dem Gebiete der richtigen Mei- 
nung in jenes des Begreifens einzudringen versucht. Diese Ge- 


tıya dıanoveiv za) Tooavrny uadnaly re zul uelkıny Enıreliiv) Bay 
7 navıanaol y’ 9 Eügpuns. 

6) Rep. 536: 7 arıula gıLlocopl« dıa Taüra npoSnenTwxev —, 
orı ou xar atlay aurns üäntovrei. ou yap vosovs &dsı anteodeı, alld 
yınotovs. Vergleiche über diejenigen, welche ro aurav Teyviovy verlas- 
sen und Philesophie ohne Beruf, aus äussern Motiven treiben, rep. 496. 
Nach Platon sollten die Lenker des Staats oder vielmehr der wolss, die ja 
nicht zu gross sein darf (rep. 423), die richtigen Personen erkennen und 
auswählen. Aber diese Auswahl geschieht ja eben mit Rücksicht auf Thun, 
Wollen, Liebe und Leistung, nicht einseitig nach der blossen intellectuellen . 
Aulage. Freiheit und Selbstbestimmung der Personen sind in seiner Politie 
vorausgesetzt. Dem wahren Philosophen ist yvosı ein Eows aAyIelas an- 
geboren; folgt er der natürlichen Bewegung, so lässt er sich von der aly- 
9sıa leiten. Rep. 491: &p’ ovv dn ov uergiws anoloynoöuese, ötı mgös 
To dv neguxas ein apılläodeı 6 ye örras yılouaıns xal oüx EmiuE- 
yos Ent Tois dokaloufyoıs eva nolkois Exaoroıs, all Toı za) 00x au- 
Blöbvoro obd’ anoinyoı Tod Epwros, x. r. a. Cfr. Tim. 88, d, e: „Jeder 
endliche Staat muss das wahre Urbild vor Augen haben; es muss in ihm 
ein Stand (auch wohl nur Einer) sein, der von diesem 0x0r205 weiss und 
im Besitz desselben Aöyos ist. Auf den wahren 0xörros muss die Bewe- 
gung zielen; derselbe muss herrschen; es müssen wirkliche Schulen, Lebr- 
anstalten, Prüfungen für das Berechtigte und Wesentliche im Staat existi- 
ren und nicht der Zufall berrschen, wo der menschliche Verstand herrschen 
soll.” Rep. 503; 501, 502; 588 ff; 498, 519. 
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fahren waren um so hedenklicher und grösser, je befähigter der 
Jüngling war.!) Dieselben existiren nun nicht in solcher Weise 
für diejenigen, welche aus der solda4isch - gymnastischen Schule 
nach drei Jahren bewährt hervorgehen. Die Ehrliebe richtet de- 
ren Leidenschaft auf ein gutes und erostes Ziel, das Streben 
nach Einsicht und Wahrheit ist heftiger entbrannt,. die Kraft 
auszuharren ist erprobt; doch wäre es im Allgemeinen unrichtig, 
wollte man, auf diese Standhaftigkeit und Kraft bauend, nun so- 
fort zu der reinen Betrachtung der Ideen übergehen. Es wäre 
naturwidrig, gegen die allgemeine Erfahrung und den Lauf der 
Entwickelung, würde dem Zweck nicht entsprechen und einige 
der erwähnten Gefahren würden noch obwalten, andere vorhin 
übergangene kämen noch hinzu. Die Erziehung wird mithin 
einen sichern Weg zu entdecken haben und die gewonnene Kraft 
des Jünglings nach einer gefahrloseren Methode vorwärts führen. 
Aber auch die Gebiete, auf welche sie ihn zunächst führt, sind 
an sich wesentliche, dem Staat nothwendige, bedürfen besonde- 
rer Pfleger, finden dieselben unter den philosophisch - wissen- 
schaftlichen Naturen und vor Allem muss der werdende Philo- 
soph sie durchmachen und erkennen, da die Philosophie auch 
eine Erkenntniss und ein Wissen dieser umfasst und in sich 
schliesst.?) 


b. Natur des Jünglings auf dieser Stufe. 


Das Wissen der richtigen Meinung ist früher ein Schatten- 
wissen genannt worden. Der Uebergang von diesem zur eigent- 
lichen issanschaft ist ein sehr schwieriger. Es verhält sich 
eben, wie wenn einer, der bisher in einer unterirdischen Höhle, 
mit dem Rücken nach der Lichtöffnung gekehrt, nur die Schat- 
ten der Dinge in gewöhnlicher und bestimmter Folge an der 
Wand hat vorüberziehen sehen und sie für die Dinge selbst an- 
gesehen hat, nun plötzlieh ans Tageslicht geführt würde. Die 
nothwendige Folge würde sein, dass er geblendet wird, taumelt, 
voa Zusammenhang und Folge keine Ahnung mehr hat und 
überhaupt gar nichts mehr sieht. So ist auch das intellectuelle 
‘Verhalten des Jünglings beim plötzlichen Uebergang zur Philo- 
sophie, er wird geblendet.!) Br hät: sich, was das Gerechte, 


$12,a. 1) Rep. 492: ayasıp yao mov aunov Evarııdrepoy 7 vo 
1er u x... Phädon, 98, a,b. Rep. 519. 
Rep. 523, ff.; Phileb. 55, d, f.; 62, e. ff. 
5 y Rep. 516, 517. 
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das Schöne an sich sei, nicht frägt er nach dem, was in der Er- 
scheinung bald mehr, bald weniger schön, bald es selbst, bald 
sein Gegentheil zu sein scheint, heute so, morgen verändert er- 
scheint;?) er überlegt, was ein Ding an sich, was die Farbe an 
sich, das Lichte und Dunkle an sich sei, was die Grösse an sich, 
was das wahrhafte „Oben”, das wahrhafte ‚‚Unten” sei, warum 
nicht beides dasselbe bedeute, was die wahre Mitte sei, überhaupt 
was schlechthin „Eins” sei.3) War der Jüngling bisher in der 
Welt der unmittelbaren Anschauung ganz zu Hause und sich un- 
mittelbar gewiss, so steht er jetzt an der Schwelle, wo ihm die 
Ahnung einer ganz andern, einer nur intelligibelen Welt aufgehen 
will.) Er freute sich bisher über die Bilder der Erscheinung 
und war ganz in die Beobachtung derselben versunken; jetzt 
möchte er sie ganz verlassen. Er wundert sich und diese Ver- 
wunderung, dieses Staunen ist mit einer Ahnung der geheimniss- 
vollen Welt, einer Ahnung der Wahrheit und Realität des Geisti- 
gen, nur Denkbaren und mit einem Vorgefühl der Lust und 
Sehnsucht, dahin zu dringen, einer bangen Sehnsucht verbun- 
den, die den Schlaf und die Ruhe raubt.°) Was mancher da 
ahnt, ist ihm nachher ein Leitstern im Leben und besonders bei 
talentvollen Jünglingen ist diese Ahnung von weiterer Bedeutung, 
indem sie oft glücklicher, als alte Meister, die Lösung einer 
schwierigen Frage entdecken und gewaltige Sprünge machen.®) 
Das sind aber nur entschieden bevorzugte Menschen, die so 
durch einen impetus divinus, durch kühnes Greifen glücklich auf 
einen neuen Standpunkt gelangen und sie gelangen nicht dahin 
ohne Jeix uoige.?T) Aber auch selbst diese müssen, selbst ein 


2) Rep. 518: „Die Rechte, um welche in den Gerichten uud sonst ge- 
stritten wird, sind zov dıxalov oxıel n ayaluara. Rep. 508, ff; 491; 
Sympos. 210, e; 211, a. . 

3) Rep. 429; 524, 525. 

4) Rep. 173,d, ff. Phädr. 255, d, ff. 

5) Theät. 151,a; 155d. Im Parmenides, 130, d, (detvas, un nore 
els tıy’ @Bv90V glvaoiav Zunsowv dıapIapow) sehen wir den Jungen 
Sokrates noch anf diesem Standpunkt des axorodıyıayros (Theät. 155, a, 
e.). Sympos. 201,d,ff., erzählt der gereifte Mann, wie er zur festen Er- 
kenntniss des philosophischen Eows, welcher ja als sein eigenthümliches, 
bewusstes Lebensprincip sich herausstellt, durchgedrungen sei. Im Phä- 
don, 96, c, schildert der sterbende Philosoph das eigenthümliche Nicht- 
wissen, in das er hineingerathea sei in jeuer Jugeadperiode, und woran er 
sich gehalten habe und zur Ruhe gelangt sei. Cfr. & 2, o. 

6) Theät. 146, 2, b; Parm. 130, b; 135, d. 

7) Menoa. 99,e,d; Sympos. 202, e, .; Phädr. 249,c,d; rep. 492, 
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Sokrates muss nachher, wenn er auch das eigenthümliche Pria- 
cip wie durch ein Wunder empfangen hat, eine harte Schule des 
Denkens durchmachen, wenn er zur Wahrheit und echten Phi- 
losophie gelangen will.) Denn es ist dem Menschen wolıl die 
Idee mitgegeben, er wird wohl auf lebendigem, natürlichem Wege 
der äusseren und inneren Erfahrung und auch durch unmittel- 
baren höhern Einfluss erinnert; aber es soll das Wissen ja ein 
fester, unverlierbarer Besitz des Ganzen werden,?) und dazu ist 
erforderlich eine durchgeführte Vermittelung und eine aprio- 
rische, richtige Verknüpfung der verwandten und aller Ideen zu 
einem System, mithin ein unablässiges, muthiges Suchen, ein 
rastloses Arbeiten und eine feste Methode und Schule, wie es 
sich später uns deutlicher offenbaren wird. 

Allein sieht man nun ab von dem günstigen Loos jener, die 
einem Lehrer der Philosophie leicht in springender Weise in die 
Tiefe folgen und wohl von selbst weiter geführt werden,1°) so 
ist das Schicksal der Mehrzahl naturgemäss, dass sie in jenen 
dialektischen Taumel hineingerathen, ohne die Kraft zu haben, 
die Aporien zu überwinden und in das Reich der Ideen zu drin- 
gen. Selbst die gewöhnliche Bedeutung der Wörter steht ihnen 
nicht mehr unerschütterlich fest.!!) Besonders hascht der 
Jüngling in diesem Zustand begierig nach jeder eigenthümlichen, 
dunkeln Definition und Erklärung; je mystischer und wunderli- 
cher sie ist, desto eifriger ergreift er sie und hofft damit viel zu 
erklären. Definitionen wie: Farbe ist „das von der Sache in 


493. Cfr. $ 10,h,2. Ueber Platons Glauben io Bezug auf Sokrates Dämo- 
nium vergleiche $ 4, 1. 

8) Parm. 135, d: &Axvoov dE Oavrov za) yuuvasaı uällov den Täs 
doxovans Kyonotov eivaı zul zulovuevns uno av oliv adoAsayles, 
Ems Erı vEos ei el BE un, 08 dınyevseran n-aAnFeıe. 

9) Menon. 98,a: „Die dofaı aAnYeis sollen gebunden werden eltias 
koyıoup“ Eneıdav degwoı, no@rov uly Enıornum yiyvovres, Eneıra 
wovınor.” Menon, 81,c,d. 

.. 10) Wie Sokrates, (Parm. 732, b, c, d,) Theätet, (Theät. 147, d, ff) und 
BRleinias, (Euthyd. 288, e, ff) zeigen. 

11) Rep. 518: önore Idoı Hopvßovuelynv Tıva (1uynv) xar adure- 
ToVoav Tı xa$opcv x. T. &. Wir sehen, Parm. 130, d, Phäd. 96, c, ff., 
inwiefern selbst der junge Sokrates den Zustand durchmachen musste. 
Vergleiche jedoch in Bezug auf Naturen, wie Sokrates, $ 2,n und Sophist, 
265,d: Theätet: dıa nv niızlav mollaxıs auporepa ucradokdateo. 
Eleate: neıdn dE aov xerauavIavo rnv ıpioıy, Orı zul &vev TOV rap’ 
nucv Aöywv «urn mrodasıcıy, dp’ aneo vüv Eixeodaı ps. Ueber die 
allgemeine, gewöhnliche Gefahr und die Folge, die &ßu$os YAvagi« auf 
sittlichem und intellectuellem Gebiet, cfr. $ 11,b,5;& 2, k, die Citate. 
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mein Auge Ueberströmende”; das Gerechte ist „das durch alles 
hindurch waltende” (dixaıov = dulx)a-ior), find für ihn eine 
bedeutende Erfindung.!2) Er weiss nicht einen wirklichen Ge- 
genstand der wissenschaffentlichen Forschung von den Fragen 
der Thaumatologie, jener bäurischen oöpte zu unterscheiden, 
die sich viel damit dünkt, dass sie eine platte Erklärung des 
Oreithyiamythos aufgestellt hat.13) Er weiss ferner die wer- 
dende Welt, als Gegenstand der Wahrnehmung, und die Welt der 
Ideen gar nicht aus einander zu halten; das nur Denkbare stellt 
sich ihm in der Form dieses oder jenes Angeschauten dar, wie 
den ersten griechischen Philosophen; die Bedeutung, welche 
einem Wort, etwa „es wird älter”, in bloss endlicher Beziehung 
auf die Erscheinung und das Werdende zukömmt, überträgt er 
auf die intelligibele Welt und umgekehrt.!4) Er wird durch 
Aehnlichkeiten leicht getäuscht, hält Verschiedenes und ‚Ande- 
res” für Eins und Dasselbe; denn die richtige Verbindung des 
Aehnlichen und Verschiedenen ist eben die vollendete Wissen- 
schaft.15) Darum entscheidet er sich bald und leicht für Em 
Prineip, Einen ihm einleuchtenden und wahrscheinlichen Gedan- 
ken, freut sich, ibn allenthalben bestätigen zu können, ohne 
eigentlich zu prüfen, ob die Sache wirklich ähnlich ist und sei- 
nem herangebrachten Gedanken entspricht. Er entscheidet sich 
für die Lehre Heraklits vom ewigen Werden und freut sich, dar- 
aus eine der erwähnten ähnliche Erklärung der Farbe ableiten 
zu können, oder nachweisen zu können, dass das Denken Bewe- 
gung und weiter nichts ist, die Tugend nur Bewegung ist, dass 


12) Menon, 76, c, f: „yooa anrog6on Oynuatwoy Orypeı GuuMEroos zul 
aloIntös. — (AEysre) ropovs, Eis oüs zul dı av al anogöorl TOPEVoV- 
teı.’ Die Erklärung gefällt dem Menon zur« ovynFsray, weil er die 
Sprache des Gorgias und die Anschauungs- und Erklärungsweise des Em- 
pedokles darin wiederfindet; dann weil er danach sofort eine Definition von 
Ton, Geruch und vielem Aehnlichen geben kann. Sokrates ist diese Defini- 
tion eine rgayızn anöxgpıaıs. Cfr. Kratylos, 412,c,d,e; 413, a und da- 
gegen Tim. 46, d. 

13) Phädr. 229, e. - 

14) Tim. 38,a,b; 5i,c,d; 52,a; rep. 584, 585; Symp. 211, a,c,e; 
rep. 526, (die Verwechselung der reinen Zahl und des angeschauten Gegen- 
standes) ; Theät. 151, e, ff. (Verwechselung der ?mıormun und afosnoıs); 
Philebos, 14, d, e; 15,d,e; Parm. 128, c,d, e. 

15) Theät. 162,d: Theätet: yüy dd Tovvayrlov Taya ueranentwxev. 
Sokrates: v£os yap &i — Tais oWV dnunyopiwus öfkws Unuxoveıs xal 
nrel9eı.” Phädr. 261,d, ff; Kratyl. 440, d: „oxoneioseı ovy yon avdoelus 
ze. xl U xal un badiws anodeyeodaı" Erı yap vEos ei xal nlıxzlav 

yes. 
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Bewegung gut ist und erhalte, Ruhe zerstöre; !#) die verschie- 
densten Arten der Bewegung werden verwechselt und für iden- 
tisch angesehen. Ebenso verfährt er, wenn er sich für ein ewi- 
ges Sein und Eins entscheidet. Fassen wir alles zusammen, so 
ist zu sagen: der Jüngling weiss nicht zwischen zwei in verschie- 
dener Beziehung wahren Erklärungen zu entscheiden, hat keine 
Kritik, kein Urtheil, noch keine Kraft, die Begriffe rein zu den- 
ken ohne Schema und Anschauung. Er steht also noch nicht 
auf dem Boden der reinen Wissenschaft, sondern kann nur all- 
mälig dort eingebürgert werden. Die Erziehung hat dafür zu 
sorgen und dass es richtig und zweckmässig geschieht. Denn 
wie es Einen richtigen Weg giebt, den aus der dunkeln Höhle 
ans Tageslicht gebrachten Menschen nach und nach an das Licht 
der Sonne zu gewöhnen, indem er erst die Schatten der Dinge, 
dann ihre Bilder im Wasser, endlich die Dinge selbst, darauf den 
. Himmel mit Mond und Sternen bei Nacht, zuletzt den Himmel 
beim Glanze der Sonne anzuschauen gewöhnt wird, so giebt es 
auch Einen Weg, den Jüngling, Jder für die Philosophie Beruf, 
Gabe und Neigung hat und standhaft bewahrt, gefahrlos zur 
Wissenschaft der Ideen hinüberzuführen.!?7) Dieser Weg führt 
durch das Gebiet der Mathematik und der verwandten Wissen- 
schaften. 


16) Theät. 153, ff: „Es ist nur ein Träumen”. Rep. 477: ro Oy&sgwr- 
teıw — ode Eorlv, 2av ı’ Ev Unvo rıs &av Te &yonyopos TO Ouoıdv T 
uh Öuoıov, GAl euro nynraı elvaı & oıxev. Wer nur die xal& no«- 

ze der Erscheinung annimmt, kein auto x&Alos zugiebt, d. i. wer mur 
dem Sichtbaren, Betastbaren, den vorübereilenden Wirkungen, Erschei- 
nungen Realität beilegt, ein geistiges Sein, geistige Substanz, ein geistiges 
Reich nicht ahnt, zun Gedanken eines Bleibenden, Ewigen und der Ewig- 
keit sieh nicht erheben oder dem Führer dahin nicht folgen kann oder die 
Gebiete verwechselt, wer nur eine dof«, ein do&aoTov kennt, der träumt; 
wer die Ideen und za zer£yovra gleichmässig sieht und sie nicht mit ein- 
ander und unter sich verwechselt, auch einen woös, ein vorrov, ein Ewiges 
und eine Ewigkeit kennt, der ist wirklich wachend.” Cfr. Tim. 52, b, c; 
Tim. 52, b, c; rep. 508— 511; 478 — 480. 

17) Von dem, der auf diesem Standpunkt der Meinung stehen bleibt 
und das Höhere durchaus negirt, heisst es rep. 535: our& auto Tö dyasoy 
yyasıs eldEvaı Tov oürws Eyovra oure KAko ayadoy ovdev, all’ Ad mn 
ddwAov Tıvös &panrera, dogn, obx Emıornun &panteoduı‘ xal Tov vüy 
Alov OYssponoloüvra xl Unvwrrovie, nolv Evgad’ BEkypeosar, eis 
Audov roÖTEEOV Aypızdusvov Teldus Enızaradapsaveıy. Cfr. 533, 521, 
522, 518, über die uE9odos od, TE070S, TEIVH. INS epIaywyirs. 
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c. Die Gegenstände des Unterrichts. 


Es handelt sich hier um Wissenschaften, die prupädetutisch 
für die Philosophie sind und folglich auch für jede historische 
und Naturwissenschaft, für jede auf Wissen basirte- Kunst es 
sind.!) Für die spedifische Ausbildung in diesen giebt es Färh- 
schulen im guten Staat, wie wir gesehen haben, ebed wie auch 
eine eigene philosophische Fachschule sich ergeben wird. Jene 
Wissenschaften von philosophiseth propädeutischer Wirkung 
sind:?) eine reine Arithmetik, eine reine Geometrie, reine Ste- 
reometrie, eine wissenschaftliche Astronomie als Kenntniss der 
Stereometrie in Bewegung, eine reine Theorie der Töne und 
Musik nach Zahl und harmonischem Mass. Von diesen Wissen- 
schaften ıst die dritte noch nur mängelhaft ausgebildet und ge- 
pflegt.?) Die vierte ist gar ein fremmer Wunsch noch und ebenso 
die fünfte; *) giebt es ja nicht einmal eine einigermassen genaue 
empirische Beobachtung der regelmässigen Veränderungen und 
Bewegungen am Himmel.5) Aber es wird hier vorausgesetzt, 
dass diese Wissenschaften auch nach Analogie der Geometrie 
ausgebildet wären. ©) 


-1) Rep. 523; Phileb. 55,d—58. 

2) Rep. 524, ff. 

3) Rep. 528. 

4) Rep. 530: 7 mollanidaror — TO Egyov 7 Ws vüy detpgoyousitas 
wooorarreıs. 524: ws ulv vv auıny nerageiolkovras of eis pLLo0o- 
play dvayovres, muyu noısiv zurw Bl&neıv. 532 (von der reinen Harmo- 
ik): daıuovıov noäyua Äkyeıs. 

5) Tim. 40, c, d, und 39, ec, d. 

6) Rep. 529: rEragrov — TıIsunvy uadnua «oTgoroulerv, Ws URag- 
X0vons ns vüy negaleınou£vns (Stereometrie, Kegelschnitte), 2&v «u- 
tny nnölıs (der Staat Platons) uer/n. Man darf die Adusserung Platons, 
rep. 531, nicht übersehen: a2 yao TI Eyeıs unvuyhouı TOV Irg0unzdV- 
Toy uadnuctwy; — ou uny Ev, ulld risln eldn nugpdyeiaı ı) moga, es 
Eypuaı. Ta ulv ovy navra Tows ÖcTıs Oopos Eis elmeiv: & dR za 
nuivy noopevn, duo. Es wird jeder Gattung der Natur- und historischen 

issenschaften derselbe Werth, wie den mathematischen, gesichert und 
alle gleichmässig als Gebiet der systematischen, königlichen Wissenschaft 
vindieirt. Eine Philosophie der Geschichte lag also, abgesehen von jenem 
Mythos im Politikos, in dem Bereich des Platonischen Gesichtskreises, so 
gut wie der Timäos; dieselbe würde die Politie in Bewegung zeigen und 
diese sollte der Kritias darstellen, kein Gedicht liefern. Cfr. Einl. Anın. 10. 
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d. Der materielle Nutzen des: Unterrichts. 


Ks kann ein Feldherr nicht ohne Kenntniss der Arithmetik 
und Geometrie sein Werk vollführen; ja diese Wissenschaften 
liegen jeder andern, jeder Kunst und jedem menschlichen, prak- 
tischen Thun so zum Grunde, dass der Mensch durch sie nur 
in aller Weise gefördert wird und ein Mensch ohne Kenntniss 
der Arithmetik kaum ein Mensch zu heissen verdient.!) Die 
Astronomie ist für Schiffer, Feldherrn, Landleute nützlich, die 
Harmonik für Instrumentenmacher, Musiker und andere. Im 
Ganzen werden auch die Künste, welche bisher nur vermöge 
einer besondern Anlage, eines ausgebildeten Sinns und Instincts 
und einer fertigen Empirie und Routine, aber nicht ohne Schwan- 
ken fortbestanden und in den Familien sich fortpflanzten, ge- 
fördert werden. Es wird aber die Kunst erst auf diese Weise ein 
sicherer, unverlierbarer und mittheilbarer Besitz der Menschen 
werden und eine methodische Schule ihrer Uebung, eine Sicher- 
heit und eine Erkenntniss geben. ?) 


e. Die formale Bildung. 


Die nothwendige besondere Wirkung der Erlernung der 
Arithmetik und der andern genannten Wissenschaften ist, dass 
verständige Naturen für alles geschärft werden, von Natur träge 
Seelen belebt und gebessert werden; denn es verlangt die Be- 
schäftigung mit der Arithmetik, Geometrie und Stereometrie eine 
Anstrengung der geistigen Kräfte in sich, wie keine zweite. !) 
Aehnlich würde der Erfolg einer verwandten Astronomie und 
Harmonik sein und ein wissenschaftlich sicheres Ueben in den 
Tönen würde dem Heraushören des Massvollen und Schönen 
grössere Bestimmtheit geben; denn die bloss empirische Fertig- 
keit beruht doch darauf, dass der Künstler vermöge des Gehörs 
eine richtige Meinung vom rechten Mass hat; seine richtige Mei- 


Bo 


d. 1) Rep. 523: „Die Arithmetik ist ein uagnua avayxalov — 
el (ufleı) za) Kvydgwnos Eaeodaı — das Aoylieogeal Te xal pe 
$ueiv.” Ueber den anderweitigen, unmittelbaren Nutzen fürs Leben, der 
bier nur als ein secundärer in Betracht kömmt, vergleiche rep. 526 ff. 527: 
av To uaInuR Enırndevöusvov yvWosws Evexa TOU del OVTog, Gl OU 
Tod motE rı yıyvoußvov za arrolkvutvov, oV nodfsws Eveva. 

2) Dies ist Platon das Wesentlichste. Cfr. $ 12, b, 9; & 11, c, 6. 
a. Ende. 
e. 1) Rep. 526. 
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nung ist aber nicht fest, streitet mit der Meinung eines andern 
Tüchtigen und dieses bloss empirische Wissen schwankt hinüber 
und herüber zwischen dem „Mehr, als die richtige Mitte” und 
dem „Weniger”, wie allerdings der werdende Gegenstand, Ton, 
selbst. ?) 


f. Methode des Unterrichis. 


Diese mathematischen Wissenschaften haben es nicht mehr 
mit den sinnlichen Dingen, als solchen, und um ihrer selbst 
willen zu thun. Ein sinnliches Ding, das nicht theilbar, nicht zu- 
sammengesetzt, wirklich und nur Eins wäre, kann nicht ausser 
mir erscheinen, ein Eins, als solches, kann nur gedacht werden: 
so ein Punkt im Raum, in der Zeit, eine Linie, einen Kreis; einen 
meinem Gedanken, meiner Definition genau entsprechenden Kreis 
kann ich gar nicht darstellen; die sichtbaren Himmeslbewegun- 
gen kann ich bei meiner Gonstruction genau nur denken; die 
Bewegungszahl, für die es einen harmonischen Ton giebt, be- 
stimmt mein Denken; das Probiren giebt immer ein Abweichen 
vom harmonischen Ton. !) 

Die mathematischen Wissenschaften bemühen sich eigent- 
lich mit der Erkenntniss Jenes „Genauen”, welches nur gedacht 
wird und eben das „Wissbare” ausmacht.2) Aber sie bedienen 
sich äusserer Darstellungen als sreoßAnuare, gleichsam als Bil- 
der, um jene Gedanken sichtbar und anschaulich zu machen. 
Die denkende Seele wird daher einerseits noch nicht aller An- 
schauung beraubt und auf sich und die Ideen angewiesen, son- 
dern zeichnet die Abbilder des Gedachten und beweisst an und 
mit diesen.) 

Dabei hat sie es gar nicht mit diesem oder jenem bestimm- 


2) Rep. 531, 532. 

1) Rep. 526, ff. 530: ovx &rorov, oleı, Hyroeraı (der EoTpoVvouıxos) 
1oy voullovre ylyveo$al Te Taure (Sonnenbewegung u. s. w.) del WO«V- 
TuS xzal ovdaun ovdtv napellarıeıy, uud Te Erovra xal Onwueve, zul 
Imeeiv navr) To0n@ ınv aindeıay avrav Außeiy. 

2) Rep. 530: „a Aoyp utv zal dıevol« Annıa, öye d’ ov. 511:& 
oux &v dllos Tdos rıs H TA diavol«. _ 

3) Rep. 5il: avra udv rauıe, & nAarrovol TE za) yocıpovoı, @y 
zu) oxıa) zai &v bdaoıv elxoves Elo), TovroLs ulv Ss ElxOCıy ad Kowpe- 
yoı x. 1. a. Diese mathematischen Constructionen werden bestimmt als 
opwusve eldn, als das, was dem „Viereck an sich” Zoıxe (530), als zape- 
detyucra (hier nicht Ideen!), zpoßAnunte, eben wie die endlichen, zeitli- 
chen Erscheinungen sonst gegenüber den ewigen Ideen und Urbildern in 
der intelligibelen Welt. 
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ten Dargestellten zu thun, sondern dies ist nur das Beispiel des 
„Eins”, welches sie ganz allgemein denkt, begreift und eben ih 
dem einzelnen Abbild arizuschauen glaubt. Alle Definitionen, 
Lehrsätze und Beweise beziehen sich eigentlich auf dieses „Eine”, 
welches immer dasselbe auf dieselbe Weise ist und bleibt. *) Man 
beruhigt sich darum auch nicht, wenn bewiesen wird, dass etwas 
wahrscheinlich, gewöhnlich, in den meisten Fällen so beschaffen 
ist, dass dies so auf jenes „Vorher” zu folgen pflegt. Die Mathe- 
matik wendet sich gar nicht an die richtige Meinung und zrlorıg, 
will nicht aufs Gemüth wirken, nicht überreden; solches mathe- 
matische Unterrichten wäre vielmehr lächerlich. Es miuss be- 
wiesen werden, dass etwas immer, unter ällen Umständen in 
aller Weise und notlıwendig so ist und folgt, gar nicht anders 
sein, noch gedacht werden kann.) 

Die mathematischen Wissenschaften haben es mit einem 
Bleibenden, Wahren ®) und Nothwendigen zu thun. Sie gehen 
von einem Ersten, rein Gedachten und nur Denkbaren aus, con- 
struiren dieses aber als ein Gegebenes und unmittelbar Gewisses 
und als einen Gegenstand der Anschauung.?’) Von dem Ersten 
gehen sie dann fort zu allem Uebrigen ihres Umfangs und leiten 
dasselbe von jenem iit Nothwendigkeit ab und verbinden es zu 
einer Gesammtheit. Sie können aber jene zooßAntera gar 
nicht entbehren, setzen somit einerseits ein Anschaubares vor- 
aus, ohne sich weiter zu fragen, ob dieses gewiss und nothwen- 
dig oder nur Schein ist, und lassen andererseits viele ähnliche 
Fragen, etwa über das Sein oder Nichtsein ihrer ersten Satzung, 
des Geraden und Ungeraden u. s. w., unerörtert, weil diese in 
die Wissenschaft von allen Anfängen und Voraussetzungen und 
vom voraussetzungslosen Anfang aller örroI&oeız gehören. Sie 
setzen dieses Erste voraus und sind insofern nicht die letzte, 


4) Rep. Bil; &xelvam Ep, bis Taura Eoıxe, rud TergayWyov Auroü 
Evexa ToVs AOyovs TOLOUEVDL al duauergov avrüs, GAA” od Tauıns, F7 
ygapovoı zul Taldı ouTws. 

„, Theät. 162,e: „Keine mı9yavoloyie, &ixore, sondern amodsıkss, 
avayın. 

6) Rep. 530: „Der &Ansc&ıa Towv n-dınlaolwy 7 Klins TIıyvös Ovu- 
nerolas.” | 

T) Rep. 511: umo9Euevoı To TE nEgıTrOV za TO Kortoy ad Ta Oxn- 
nora xal yayıny rgırıa eldn zul alle. Tovrwv aderlpa x Exaoınv 
uE3odor, Taüra utv Ws Eldores, momsauevor ÜnodEocıs nbra, obdEv« 
köyoy oure &brois oure Aldloıs afıovaı meol avıay dıdovaı ws navıı 
pevepör, &x Tourmy Ö’ apyousvor 1a Aoına Yön dıskiovres relturogı. 
ouoloyovu£vws Ertl ToUTo, od av Ent oxEıpıv opunjaworw. 
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noch die wahre, überhaupt nicht reine Wissenschaft, aber inner- 
halb ihres Gebiets ist Alles mit Nothwendigkeit abgeleitet und 
darum haben sie Theil an der wahren Wissenschaft und sind in 
ihrem Gebiet wahr und schön.®) 


9. Die mathematische Wissenschaft als Fachstudium. 


Diese Wissenschaften bilden jede ein eignes Ganze mit 
eigenem Gegenstand und eigener Meihode.!) Jede erfordert ih- 
ren Mann ganz, der sie ganz auslernt, in ihrer eigenthümlichen 
Weise sie behandelt, ihr eigenthümliches Werk schön verrichtet, 
zu einer freien Herrschaft über sie gelangt und sie weiter bil- 
det.?2) Es giebt Seelen, die dafür Beruf und besonders geeignete 
Anlage haben. Diese Gattung philosophischer Naturen wird sich 
im Laufe der Erziehung offenbaren und für ihre Aufgabe sich 
entscheiden, wie Theodoros darin seine Befriedigung findet; sie 
giebt es auf, eine weitergehende philosophische Wissenschaft, 
die speculative, zu verfolgen und wendet sich zu ihrem Fachleh- 
rer, dem dann die Erziehung zufällt, wie wir früher gesehen ha- 
ben.) Jene allgemeine Erzielung hat insofern auf diese Natu- 
ren zu achten und alle schon erwähnten Grundprincipien der 
Erziehungsmethode auf der früheren Stufe finden auf dieser 
auch ihre Anwendung. Dass die Leiter der allgemeinen Erzie- 
hung auch des Faches kundig sein müssen, ist so nothwendig, 
wie dass der speculative Philosoph auch jene Wissenschaften 
kennen muss, aber sie müssen auch, wenn die Erziehung eine 
Leitung zum Guten und zur Philosophie sein und bleiben soll, 
ein Mehreres wissen und leisten, als der Astronom und Geome- 
triker von Fach, abgesehen davon, dass beim Philosophen die 
dıavora zum vovg, die Gegenstände vorza uera aexng wer- 
den.*) Dass jene mathematischen Naturen aber ihr Werk finden 
und sich darauf beschränken, ist für sie selbst ein wahres Glück, 


„ ®) Rep. 534: © aoxn ulv 5 un olde, relevin d zul 1a uerafu &£ 
ou un olde ovunenlexter, tes unyavn nV ToLavıny Ouoloylay mort 
Enıornunv yev&odaı; Die Mathematiker vermögen von ihren Unos&oeıs 
den Aoyos nieht anzugehen, Ovsıpwrrova: ep) 10 09; (511) sie vermögen 
nieht z@y vnodEfosev avarrkow ExBalvsıy — ulyoı rob ayunodlrou Ent 
Tny Toü nevrös agynv; daher vovy olx loyeıy nepl aura doxovoı, zui- 
ToL vonte)v Dyrwy era apyns; ihre Eis ist dıcvore, nicht vous.” 

g. 1) Rep. 411; 5268. 

2) Cfr. & 10, h, 2, 6, 3, 14. 

3) Cfr. ibid. Anm. 13, 9; Theät. 165, a. 
4) Chr. 8 12, 8,8. 
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für die freie Ausbildung des Faches vortheilhaft und auch ein 
Glück für den Staat und die Wissenschaft, da sie hier sonst nur 
Schaden anrichten würden.?) 


h. Der mathematische Unterricht als philosophische Gymnastik. 


Die mathematischen Wissenschaften verrichten ihr Werk 
vermöge anschaulicher CGonstructionen und machen ihre Defini- 
tionen evident und ebenso die Ableitungen und Beweise. Das ist 
nun aber der eigenthümliche Vorzug derselben: reine, nur denk- 
bare Gegenstände werden behandelt, die nothwendig, immer die- 
selben bleiben, nicht verschiedene sind; sie werden rein gedacht 
und bestimmt, darauf construirt und deutlich angeschaut und 
alles Einzelne und Mannigfaltige der Erscheinung unter ihnen 
begriffen; so gewöhnen sie den Verstand an ein festes und be- 
stimmtes Begreifen; alle unklare Muthmassung und Beruhigung 
bei der blossen, unsichern Aehnlichkeit und Wahrscheinlichkeit 
wird aus der denkenden Seele entfernt; es ist eine harte Schule, 
ein oixelog zcovog der Seele.!) 

Es werden weiter diese Gedankendinge von einander, das 
Spätere von dem Früheren abgeleitet uud in ihm begriffen; so 
wird alles, was zu einer Wissenschaft gehört, richtig und noth- 
wendig verbunden, vom Ende bis zum ersten Satz zurück. Der 
Verstand des Zöghngs wird gezwungen, eine sichere und feste 
Bewegung sich anzueignen, jenes schwankende Spiel, jene be- 
grifflose Sophisterei, die phantastische Leichtgläubigkeit und 
eristische Kampfeslust sind in der vorhin geschilderten Weise 
unmöglich; älles ist Ernst; die Anfgabe ist, das Vernünftige zu 
begreifen und sich ihm hinzugeben, nicht Beliebiges willkührlich 
festzusetzen. ?) 


5) Cfr.8 10,1, 1. | 

1) Rep. 526: galveral ye noo00vayraboy aurh Ti vonoeı yonodaı 
zyv ıyuynv En’ avınv nV dANFELav. — & ye uellw TOVov napfyeı HaV- 
Iavovrı zul uelerwvri, oUx av dadlws oüdEt noAla Av Elgoıs Ws TOÖTO. 
Efr. Theät. 185, d; 162, e. 

2) Cfr. f,7; rep. 525: ueraorgentixwv (ein) Erml Tip Tou Ovros Heavy 
n nreol To Ev uadnoıs. 526: Telver (die Geometrie) rgösS To NoLeiv xa- 
tıdeiv 60V Tyv Toü ayadov 1dkav. 528: Doyavov Tı wuyis Exxadeloe- 
Tal Te xol avalwrrvgeita anollvuevov — Uno Tav Klıwy Ennırndev- 
uarwy, xgeittov 6V OwIHvaı uvolov Ouuatav" uöyp,.y&p adıp aln- 
Heıa öpärteı. 530: yonoımov To pvocı poovınov &v TH urn EE ayen- 
oTov roımosıy (u£Alousv, durch Astronomie, Stereometrie). 532: yo7- 
oıuov (die Harmonik) moös nv ToU xuloü TE xal aya$od Enno. 
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Wie der Jüngling gewöhnt werden muss, von der ersten 
Hypothesis durch alles Mittlere bis zum Ende fortzugehen, so 
gewöhne man ihn auch umgekehrt zurückzugehen: beide \Wege 
sind gleich nothwendig und ergänzen sich. Hierdurch wird er 
dahin gebracht, die ganze Wissenschaft zu überschauen, sie als 
System zusammenzufassen und von jedem Punkt derselben das 
Ganze zu übersehen. Das ist schon Uebung der wesentlich spe- 
culativen Thätigkeit; der Dialektiker und Philosoph ist ja einer, 
der alles systematisch theilt, zusammenfasst und begreift, zum 
Eins und Anfang zurückgeht und theilend mit Folgerichtigkeit 
und Nothwendigkeit zum Letzten fortgeht,3) von jeder Idee das 
&, wie die in ihn aufgehobenen, enthaltenen wesentlichen 
Theile alle, seine „Einheit und seine Zahl” richtig begriffen hat. 

Diese Uebung werde nicht an jeder der Wissenschaften 
bloss für sich vorgenommen, sondern der Schüler werde geübt, 
die genannten fünf Wissenschaften deutlich zu übersehen, die 
gemeinschaftliche Grundlage, ihre Einheit zu fassen und festzu- 
halten, wie ihre Verschiedenheit und Eigenthümlichkeit zu be- 
greifen.*) So wird durch diesen Unterricht die speculative Na- 
tur wahrhaft gefördert. 

Es werden sich während desselben jene geeigneten dia- 
lektischen Naturen offenbaren und bewähren®) und denen, die 
ihren Beruf begreifen und ihre Pflicht erfüllen wollen, wird der 
Trieb und die Liebe nicht fehlen und sie müssen dann in die . 
höhere Schule zugelassen werden.) Die Erzieher haben zur 
Erweckung dieses Triebs und des „Wollens” dieselben Mittel und 
Wege, wie früher; es kömmt in dieser Beziehung die andere Seite 
dieses Unterrichts noch besonders in Betrachlıt. 


3) Phädr. 277: „Der Dialektiker vermag xar’ auTo TE ray Öplleoder 
und nzalıy zar' ein ueygı Toü aruntov reuveıy. Cfr. Phädr. 265, d — 
266, e; 264, b, F.; rep. 537: 0 ulv yag, Gvvontixög dıaleztıxos. 

4) Rep. 532: n : Tarzan ndrren, v6 sehnAudaner, ue$odos av utv 
int ı nv alinlov zoıywviay uplentaı za GuyyEveiav za Oviloyıc9y 
ravıe, n Eoriv alımkors oixeia, p£gsıv Tı avrov, ic @ ‚Bovlöueda, nv 
rroeyuarelav zul 00x ‚@vövnte noveioder, el de un, , avoynTe (oipeaı). 
531: guvaxt£ov eis vvoyıy olxsıörnros allnlay TIWy undnudTwor xal 
Tns Tou Ovros güoeax. 

5) Rep. 537: uovn 7 Toravın nasnoıs BEßauos, Ev ois av &yy£&rn- 
rar. za usylaın yE neion Ö. taLextucns YVOEwS xal un. 

6) Rep. 536. 
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i. Die sittlich-speculative Bildung. 


Es wird das Gemüth des Jünglings von der Betrachtung der 
schönen Regelmässigkeit der rgoßAnuera einmal unmittelbar, 
wie früher, dann aber auch melır bewusst ergriffen. 

Solcher Figuren nennen wir: das gleichseitige Dreieck, das 
gleichschenklige, das rechtwinklige, dessen Seiten sich wie 1: 
ys:2 verhalten, das (Juadrat, das reguläre Fünfeck, den Kreis, 
das reguläre Tetraeder, den Würfel, das Octaeder, das Dodekaeder, 
das Ikosaeder und vollends die Kugel, das Bild der Vollkommen- 
beit.!) Die Seele an sich freut sich über alles, deren Zahl und 
Mass sie weiss, wendet sich von dem Masslosen ab; hier aber 
erscheint in dem Begränzten das harmonische Mass, das Schöne 
und Vollendete.?2) Es ist diese Lust, die aus der Anschauung 
schon resultirt, eine geistige, reine und mit Unlust nicht ver- 
mischte, hängt mit dem Begehren des Angenehbmen und Endli- 
chen nicht zusammen, sondern ist eine bleibende Lust der ver- 
nünftigen menschlichen Seele, harmonirt mit dem Bewusstsein 
des Guten und Wahren und stört nicht, sondern stärkt das seh- 
nende’Streben danach.?) Aehnliche Lust entsteht bei Beobach- 
tung der Bewegungen des Himmels, durch Wahrnehmung des 
harmonischen Masses der Töne.*) Die Lust und die gute Wir- 
kung, die aus dem Erkennen, dem selbstthätigen Finden und 
Ausüben entspringt, haben wir schon früher erörtert. 

Es giebt aber noch eine andere Einwirkung. Es wirkt das 
Anschauen des Himmels und alles dessen, was um die Erde her 
sich bewegt, durch die Grösse und Schönheit erhebend auf die 
Seele und zwingt den Blick nach „Oben” zu richten.) Aehnlich 
bewältigt es das Gemüth, wenn es die ganze Zeit zu durchlaufen 


i. 1) Tim. 54, 55; 34,a; 33, ec." Platon scheint von diesem Gesichts- 
punkt aus besonders die Beschäftigung mit der Stereometrie zu empfehlen, 
mit den regelmässigen, schönen Körpern. Rep. 528: öums — Pie UMO ya- 
gıros arkaveraı, — TO yE Ennlyapı zur dimpspövrws Eysı. Dem griechi- 
schen Mathematiker Enklid sind diese Körper auch das stets im Auge be- 
haltene Ziel. 

2) Tim. 55,d: tous udv amelgovs (x0ouovs Afyaıy) nynoaıt' &9 DV- 
Tas anelpov tıyös elvar, Ov Zunreıpov yosav elvar: 54, a: rgomIEETEOV 
tov anelowv rö xallıorov. Phileb. 26; 25,6; 18,a—d; 17,c—e; 16, 


od, e.- 

3) Phileb. 66, c; 52; 63, d, e. 

4) Rep. 350: r& &v r@ ovpav morxllunte — zallıora uv nyei- 
0901, x. T. &; 531. 

5) Rep. 529. 


— 159 — 


versucht, ©) und vollends, wenn es sioh den vorstellen will, der 
dies alles in Bewegung gesetzt hat und setat.?) Aber alle diese 
äussere Anschauung vermag doch nur eine sinnliche Vorstellung 
und beschränkte Ahnung von dem zu geben, das nicht zu sehen 
ist, und jenem Wesen, welches gar nicht vorgestellt werden 
kann.®) Gewaltiger ergreifts den Menschen doch und verschafft 
ihm eine richtigere Ahnung von dem wahren „Oben”, wenn er 
einen Philosophen, wie Sokrates, sieht, der, über allem Endli- 
chen erhaben, es gering achtet, den keine irdische Grösse in Ver- 
wunderung setzt, dem ein Nachweisen von sechszehn Ahnen und 
mehr eine geringe Spanne Zeit bedeuten will, der nichtmit irdischen 
Massen misst, der kaum auf Erden zu sein scheint, der für jenes 
„unsichtbare Gut” kämpft und stirbt. Aber was ich durch An- 
schauung dieses Erhabenen in der sittlichen Welt und Ge- 
schichte ausser mir zu ahnen anfange, dass es eine intelligibele 
Welt gebe, davon geben jene Wissenschaften ein viel gewisseres 
Bewusstsein.?) Sie nöthigen die Seele, über diese sichtbare Welt 
hinauszugehen, geben ihr selbst das Bewusstsein von einem Ver- 
mögen, das über allem äusserlich Angeschauten erhaben ist,!°) 
und von einer ewigen, unsichtbaren Welt, auf welche dieses 
Vermögen theoretisch und praktisch sich bezieht. Dieses Be- 
wusstsein des wahrhaft Erhabenen!1) und die Lust und Sehn- 
sucht, ihm ähnlich zu werden und es zu erkennen, ist das Letzte, 
was dieser Unterricht zu erwecken hat. Bis dahin muss aber 


6) Theät. 175, a,b; Phädon, 107, c; rep. 456: „Die Seele des Philoso- 
phen ist so beschaffen, dass sie keine avelev$epfu, ouıxooloyle kennt, 
wird Tov ölov xal nuvros ael Enopkeodeı Ielov TE zal dydownlvor. 
y ovy ünapysı dıavolg ueyalongensır za Sswpia mavrös uEy 7o0- 
vov, naons dE oVolas, olovre olkı ToVTm ufya Tı doxeiv TOy avdon 
nıvov Blov.” Dagegen ist die yauvozns der arogtov yıyyas allerdings 
solchen Gedanken nicht zugänglich, da sie in ihrem endlichen, be- 
schränkten Kreis. befangen und stumpf ist selbst gegen die Eindrücke des 
Mathematisch - und Dynamisch- Erhabenen. Der Lehrer hat auf diese Er- 
scheinung zu achten und seine Wahl danach zu treffen. 

7) Tim. 28, c. 

8) Cfr.$ 3, Anm. m, n, die eit. St. Rep. 529: „Ich nenne dies nicht ein 
“vo BA£neıv der Seele, sondern ein xarw Bl£neıv, das Duucoı Hempeiv.” 

9) Theät. 172,d — 177, b. Cfr. Sympos. 209, e; 210, e, 211, a, b; 211, 
0; 212,a; Phädros, 255, b, ff. und 250, b, ff. 

10) Cfr. 8 12,8, 1,2. 

11) Cfr.$ 12, h, 2; rep, 527: „avayzalcı wuynv eis dxeivov TV To- 
70V ueraoto&peodar, Ey m Earı To eudmuoveorarov rov Dyros, 5 dei 
avıny navıL roongp Weiv. — (N yEmusroıxn) 6lxoy wuris nroos alr- 
9aay ein &y xol an 1209 gıloooypov dıavolas mods TO Kra 
0xEiv, & vv xarw od Eon» Eyouev. 


— 160 ° — 


derselbe auch geführt werden und jede Wissenschaft so getrieben 
werden, dass sie auf dies Eine hinauslaufe.!2) Es ist also das 
letzte Ziel dieses Unterrichts in den mathematischen Wissen- 
schaften, dass das gewisse, zuverlässige Bewusstsein der intelli- 
gibelen Welt, der Realität eines rein Geistigen, in den Zöglingen 
erweckt und befestigt werde, und dieses darf die Erziehung nicht 
vernachlässigen.!3) Dieses Ziel ist aber der wahre Anfang der 
Philosophie, die ja eine reine Beschäftigung mit den intelligibelen 
Dingen, den Ideen, ist. 


k. Forisetzung des früheren Unterrichts. 


Während der zehn Jahre dieser philosophisch - prodädeuti- 
schen Erziehung darf der frühere Unterricht nicht ruhen.!) Es 
ist ja nothwendig, dass der Mensch einen Schatz von Wahrneh- 
mungen und deutlichen Erfahrungen besitzt und in lebendiger 
Erinnerung sich vergegenwärtigt.?) Ruhe in geistigen Dingen 
ist aber Auflösung; wo die Uebung und das Lernen fehlt, da tritt 
Vergessen, Schwächung und Abstumpfung ein;?) zum Nachholen 
ist später nicht die Zeit.*) Eine reiche Erfahrung ist aber für 
den, dessen Thätigkeit ein Zusammenfassen von Zerstreutem°) 
und ein allseitiges, systematisches Theilen von „Einem” ist, nur 
um so mehr Bedürfniss. : Es sind selbst kostspielige Reisen nicht 
zu scheuen.®) Vor Allem aber geht die Uebung und Schule des 
Lebens nebenher, indem der Jüngling im Dienst für den Staat 
und im bürgerlichen Verkehr bis zum dreissigsten Jahr zum Ge- 
horchen und beobachtenden Lernen angehalten wird.”) 


12) Rep. 531: „Das 108 « darf ‚kein arelks bleiben, muss 2£7xov 
&xeide del sein, ol nayra dei apnxev.” 

13) Cfr. $ 12,h,4u.5; ferner b, 16, 17, il,a. Ende, und 5, 4, die 
eit. St. 

k. 1) Tim. 90,a: 70 utv evrov &v aoylg dısyov za) av Eavroü 
xıy0EWV noyylay äyov aogEVvEotatov avayaı yiyveosoı. 87: „Die 
Schule muss die ouuuergla vor Augen haben.” 

‚2) Phädr. 271,e: dei.. . 0EEWS Ti] alodmaeı dvvaodaı naxolovseiv 
(Hewuevov — Ey Tais nod£eoı x. 1.0) 7 undev elval nw nAkov auto. 

3) Theät. 153, b, c. 

4) Tim. 26, b,c. Cfr. 8 10, e, 4. 

5) Phädr. 265, d,ff. Charm. 171,b, ff: „Eine Wissenschaft, dass nan 
weiss, ohne zu wissen, was man weiss ‚ ohne Erfahrung, Anschauung die- 
ser Welt, ohne Inhalt. und Object, ohne Beziehung auf diese Welt, wäre 
unnütz; ist auch in Wahrheit undenkbar und unmöglich.” 

6) "Phädon, 78, a. 

7) Rep. 536, 537: „Nur die Aelteren übernehmen die &eyel vean.” 
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8.13. 
Die speculativ-philosophische Schule. 


Die, welche ihre philosophische Natur bewährt haben, stand- 
haft geblieben sind und den Trieb ihrer Seele erhalten haben, 
werden mit dem dreissigsten Jahr in die Schule des eigentlich 
philosophischen Unterrichts aufgenommen. 


a. Die Natur des Menschen in diesem Alter. 


Die Bildung während der zwanziger Jahre endete damit, 
dass sie das Bewusstsein einer intelligibilen Welt, das Bewusst- 
sein der Ideen und einer reinen Wissenschaft erweckte, wie den 
Trieb und die gewisse Hoffnung, die Erkenntniss jener reinen 
Einheiten erringen zu können. Hier tritt nun jenes Wundern auf 
mit allen Fragen, allen Zweifeln und innern Kämpfen, wie es 
früher geschildert wurde und der Anfang des reinen Denkens 
und der Philosophie zu nennen ist.!) Aber die damals hervor- 
gehobenen Gefahren zu bestehen, ist der angehende Mann in der 
verlassenen Schule und dem Verkehr des Lebens befähigt wor- 
den und hinreichend gerüstet. 

Er ist geschärft und gewöhnt, mit Definitionen umzugehen, 
die nothwendigen Voraussetzungen zu finden und die Folgen zu 
erkennen und dabei Deutlichkeit und Bestimmtheit zu bewahren; 
er vermag leicht und schnell in Vielem das „Eine” und Gleiche 
zu sehen und auch das Ungleiche bestimmt zu fassen, das „Eine” 
in seine verschiedenen Theile zu zerlegen; er lässt sich durch 
Aehnlichkeit nicht verführen, Eins für ein Anderes zu halten. 
Noch weniger ist er im Stande, das Gebiet des „Einen” für das 
des „Anderen” zu halten, ‚‚diesen” bestimmten, ungenauen Kreis 
für den wahren, nothwendigen und vollkommenen zu halten, das 
Angeschaute mit dem Denkbaren und Unsichtbaren zu verwech- 
seln. Dass das Denkbare Sein hat und das Wahre ist, dem An- 
geschauten nur Wahrheit und Wirklichkeit zukömmt, wenn es 
jenem an Zahl und Mass ähnlich ist und sich nähert, ist eine ihm 
gewordene gewisse Erkenntniss.?) Wie er Folgerungen zu 
ziehen und die Voraussetzungen zu entdecken sehr geschickt ist, 


a. 1) Theät. 155, d; Parm. 130, d,e: v£os yap el Erı... xal ou 
oov avreflnnter yıloocopla, os Erı aytılmyperaı. x. r.c. Cir. & 2, 
Anm.n, o. 

2) Cfr. die $ 12, unter fund heit. St; i, 2; k, 5. 

11 
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so ist er auch muthig genug, alle Consequenzen zu ertragen.) 
Ohne Furcht und mit Ruhe sieht er den Boden der bisherigen 
Meinungen wanken, erträgt es, wenn einer ihm beweist, dass er 
nicht ist, dass er zur Zeit ebenso gut träumt, als wacht. +) Nur 
Eins erträgt er nicht, dass er sich selbst widerspreche und das 
Gedachte sich widerspreche und das behauptetie „Eine” ein „Ver- 
schiedenes in sieh” sei; denn Widersprechendes kann nicht sein, 
noch gedacht werden, ist Lüge und Trug und ein Widerspruch 
ist das Böse auf dem sittlichen Gebiet.?) Er ist belehrt und 
überzeugt, dass es eine Wahrheit giebt, dass diese sich denkend 
muss erkennen lassen und dass, wer es nicht erreicht, nicht sein 
Unvermögen, noch das Wesen der Dinge, noch 6ott in irgend 
einer Beziehung anzuklagen hat, sondern nur seine Trägheit und 
sonstige Schlechtigkeit. €) 

Der Mensch kann aber ohne die verhin erwähnten sittlichen 
Gefahren nunmehr jenes Zweifeln vertragen. Entwerfen wir une 
ein gedrängtes Bild von der Naturanlage, von dem Zustand der 
Seele und des Körpers im Anfang dieser Periode, wie wir iha 
für: den, der Philosophie treiben soll, wünschen und, als von der 
bisherigen Erziehung erreicht, im Allgemeinen voraussetzen. 7) 

Der junge Mann ist festen Charakters, mässig und enthalt- 
sam, beobachtet den Anstand, gebietet Achtung, ist von. edler, 
liebevoller Gesinnung, tapfer, gerecht, besonnen und überlegend, 
sein Sinn aufs Hohe und Erhabene gerichtet, er ist gerade von 
Gliedern, wie von Geistesgaben. Er hat ein gutes und treues 
Gedächtniss, ist hör- lern- und forschbegierig,®) arbeitliebend 


nn —— 


3) Parm. 136, a,b, und Phädon, 101,d: „Er muss die Conseqyenzen 
ziehen.” Parm. 130, e: „Er darf sich nicht fürchten, es zu thun.” Tbeät, 
200, e: 0 TöV norauov xudnyovuevos Kpn &pa delkem aurd — ulvovan 
dn dilav ouder. 

4). Cfr. $ 2, Anm. g, die eit. St. 

5) Cfr. 8 6, Anm. c, a und b; $ 5, Ann. w und t; ferner über den Ab» 
scheu und Hass der Unwahrheit in beiden Beziehungen besonders, rep. 536 ; 

3; 485. 

6) Phäden, 90, d, e; rep. 381. — 383; Menon 81, d. 

6ö6 2, ein. die ausführliche Schilderung, rep. 413, 414; 483-— 487; 504; 


Rep. 485: roüro utv dn Twv pıloodpmv yloewv regı wuoloyn0dw 
uiv, örı uasnueros ya der kowar, 5 Av avrois dnloi Erelvns Tijs de 
ovons zer un nAavwuerns Uno yevkacws xal pFogäs. xal umv... xal 
öTL ang auräs za) GUTE Opuxpoö .. . Olze Tıumuregou. ohte Erıupte- 
gov u£pous Exovres ayplavyraı. Parm. 130,c,e; &zı avrılgıperas.... OTE 
ovdtv aurwy atıuaasıs. „Die philosophische Forschung hält keinen Ge- 
genstand für gering und unwerth, noch giebt sie. irgend einen leichtfertig 
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und ausdauernd und unverzagt hei der Arbeit. Er ist nicht streit- 
süchtig und widersprechend, wimmt aber emen Einwurf, eine 
Erklärung ehne kritische Präfung und selbstihätiges Begreifen 
nicht leichtsinnig auf Glauben an, ist behende rm Aufdecken der 
Schwierigkeiten und der möglichen Einwürfe. Sonst ist er 
männlichen Ernstes. Spielen mit unverstandenen Begriffen, 
Spass mit ernsten Dingen ist ihm verhasst; er wendet sich da- 
von ab mit jenem Unmuth, mit welehem die g.ooAoyor sich ven 
dem wissenschaftllichen Forsehen abwenden; er hasst die Lüge 
und vor Allem jene, die eine Lüge der Seele in sich, eine mnere 
Unwahrheit und ein Widerspruch in der Seele, die eisentliehe 
Unwissenheit ist; diese Lüge sucht er in beider Beziehung, als 
imtellectuelies, wie als moralisches Irren, ven sich fern zu halten. 


b. Gegenstand des Unterrichts. 


Es wird nunmehr von allem Sichtbaren beim Unterricht 
abstrahirt;!) eine reine Beschäftigung der denkenden Seele mit 
dem Seienden, Nothwendigen und Vernünfligen tritt an die 
Stelle.°) Es werden selbst die Voraussetzungen des andern 
Wissenschaften alle in Frage gestellt und erörtert, nicht unbe- 
gründet hingenommen, sondern von jedem-Einzelnen und von 
Allem der letzte Grund, der erste Anfang und das letzte Ziel ge- 
sucht und was das Mittlere und wie es möglich ist, erforscht.) 
Die Geometrie und die anderen Wissenschaften selzien als ge- 
geben und unmittelbar gewiss einen Raum, eine Zeit und das 


anf oder bleibt ver der Schwierigkeit bei einem Gegenstand stehen; sie 
liebt alles, bewundert es, sucht das Wahre darin auf und will alles als ein 
Begriffenes sich aneignen, in den m£gıoTpEgew»v oder Tö ayyeiov der Seele 
aufnehmen.” Man erkennt leicht wie dieser Zows des prAoaopov bei Pla- 
tor mit der Anm. 3, hervorgehobenen begrifflichen Consegaenz und dem 
wisseuschaftlichen Muth und Gewissen zusammenhängt. Vergleiche & 12,c, 
Anm. 6. Als ein seicher philosophische Denker und Forscher erscheint 
Parmenides bei Platon, einen solchen erkennt derselbe im jungen Sokrates 
und will ihm den Weg zeigen. Cfr. & 3, Anın. f; Einl. Anm. 6. 

b. 1) Rep. 537: ris Sumarey zei As ülkık alosnoaswus devaros 
nedılusvos En’ aurö To 0v ner’ aindelas lEvaı. 

2) Rep. 532: oüro zul ötav zıs to dıel£yeodaı Znıysipd, arev Na- 
co ray alaIn0cav dıa Tou Aoyov 2’ avro, 5 &arı, Fractov Ogud xal 
un droora, wolv iv aid, 6 Earı, AyaYov aury vonosı Adpn, Er’ avıd 
ylyvetaı TO Tov vonTov Teldı. 

3) Phädon, 101, d, e: „Von jeder UnOsEcNS muss man den A0yoc an- 
geben, Kill au unoseoıy unedluevos, Arıc Tom avudey Behriorn pal- 
nocre, Boss Errk rı Inevnev Bi$oıc. Chr. & 12, f,8, am Ende, ferner & 3, 

m.l. 
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Uebrige, was gross und klein, mehr und minder ist, das Gerade 
und Ungerade, die Zahl, die mathematischen Figuren voraus. 
Sie waren daher, weil sie von einem Nichtbegriffenen ausgingen, 
nicht vollendete Wissenschaften zu nennen, nur mangelhaft und 
von dieser Seite betrachtet ein Schattenwissen. *) Ebenso war 
es mit den Wissenschaften der Erfahrung beschaffen, der Rede- 
kunst, Staatskunst, Heilkunst, und den übrigen. Jetzt wird da- 
gegen gefragt, was der Raum an sich ist, ob er ein Ganzes, 
worin er als Ganzes ist, wie er möglich ist und ob meine Vor- 
stellung nicht ein täuschender Wahn ist, was die Zeit ist; es wird 
gefragt, was der Kreis ist, ob er an sich ist und derselbe bleibt, 
wo er als solcher ist, ob er in meinem Denken nur, wie er 
ausser meinem Denken ist, was er an sich und was er ausserdem 
ist, ob ‘er an sich Eins und ein anderes, als dieses prädicirte 
Ändere an sich ist, aber das Andere eben als „sein Anderes” 
nothwendig enthält, daran Theil hat, durch es hindurch geht, 
wie er möglich ist. Es wird so weiter auf allen Gebieten unter- 
sucht, was und wie jedes, was einen Namen hat und wovon es 
eine Vorstellung giebt, ewig und an sich ist und zu denken ist; 
es wird überhaupt und schlechthin gefragt, was „Eins” ist, was 
sich alles von diesem „Eins’ nothwendig prädiciren lässt, ob das 
„Eins” gar nichts anderes ist, als dieses prädicirte ‚„ Andere”, in 
ihm verschwindet, nichts an sich, nur Schein ist, oder ob es an 
sich ein Verschiedenes ist von dem prädicirten „Andern an sich”, 
mit dem Andern aber als „seinem Andern”, (dem von ihm Be- 
stimmten, von ihm Prädicirten, seiner Bestimmung, seiner „Ma- 
terie”') nothwendig verbunden und eins ist.5) Alles bietet einen 
Gegenstand des Forschens dar und nichts wird gering geachtet. 
Fragen, was die Redekunst und die Gerechtigkeit an sich sind, 
was der Mensch und das Pferd an sich sind, beschäftigen den 
angehenden Philosophen so sehr, wie jene, ob es denn auch ein 
Haar „an sich”, eine Idee des rnAog giebt.°) Es wird ferner 
nicht nur nach den Ideen der einzelnen Wissenschaften und 
Künste gefragt und schliesslich der Idee der alllervollkommensten, 
alle andern beherrschenden Wissenschaft, 7) sandern auch nach 


4) Cfr. 8 12,f,7 und 8. 

5) Cfr. & 12, 1,6; Theät. 175, a, b; rep. 486; dann Parm. 131, 132. 

6) Parm. 130. 

7) Cfr. Parm. 134, über die eurn &aıornun; Euthyd. 292, ff., Politi- 
kos, 295,c,d; 299;.300, ec; 301,b. Vergleiche im Allgemeinen $ 10, h, 6, 
und $ 1, r, s, t. Ueber die Idee der Beredsamkeit mit der z&:90 ayayxzata 
(Sophist. 265, d), cfr. Phädros, 274, a; 271,d, ff., 278, d. 
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der Möglichkeit der verschiedenen Methoden auf den verschie- 
denen Stufen des Bewusstseins, der Möglichkeit und beziehungs- 
weisen Wahrheit des Denkens und Erkennens, wie des Vor- 
stellens und Meinens: wie es möglich ist, dass die Dinge der Er- 
scheinung mit einander Gemeinschaft haben, dass die Vorstel- 
lungen mit einander verbunden werden und auf ein „Vorher” 
ein „Nachher” folgt, wie die ato9noıg und doga dAnIjs ent- 
stehen, und welchen Werth, welche Beziehung zur Zruuornun 
sie haben; wie ferner apodiktische Beweise und nothwendige 
Folgerungen möglich sind, wie ein Begriff einen andern in sich 
enthalten und doch „Eins” sein kann.®) Es geht das Lernen in 
dieser Schule darauf aus, von jedem Einzelnen den wahren An- 
fang, die Idee, zu erforschen, — die es ganz erklärt und begreif- 
lich macht, die Urbild und ewiges Ziel, Kraft, Formendes, Wesen 
des Erscheinenden, die richtige Mitte und das wahrhaft Seiende 
in der Veränderung, sr&gas in dem ärzsıgov ist,?) — und ähn- 
lich von dem All der Welt den letzten Grund zu begreifen. !°) 
Es werden dem Denken und Forschen keine Gränzen gesteckt; 
für jede Frage, die aufgeworfen wird, muss es eine richtige Lö- 
sung geben und diese dem Menschen zu finden möglich sein, 
weil dafür das allwissende, wahrhaftige und allgütige gute Wesen 
der gutähnlichen menschlichen Seele ein Wissen und Vermögen 
mitgegeben hat und auch auf natürlichem und auf unsichtbarem 
Wege sich und alles offenbart, 11) oder es wird der Forscher auf 
den Grund hingeführt werden, warum er die Frage nicht beant- 
worten kann. Das Suchen und muthige Forschen ist geboten 
und wird in dieser Schule gelehrt. ! 2) 


8) Parm. 135,e; 129, e; rep. 476: zdyrav rwy eidny reg 6 aörös 
Aöyos, wuro ulv Ev Exaotov elver, TH dE Toy noadenv za) Ouuaruy — 
zul aliniov zoıvovig navraeyod yaryralöusve noll& ıpalveodaır Exa- 
oroy. Menon Si, c,d. 

9) Phileb. 16, ec, d; 17, d, 0; 18, b, c: „Was jedes Ev, die sula Ida 
wegl navrös Exaotore, wesentlich in sich fasst, muss begriffen werden, 
was der eis äv9ownos, eis Bovs, Ev TO xaloy, Ev TO dyadoV, solche Eva- 
des oder uovades enthalten.” Phil. 15,3. 

10) Cfr. Anm. 2u.3;8& 12, h, 3 und f, 8; rep. 511. 

11) 8 13, a, 3. Cfr. $ 4, Anm. e. 

12) Menon. 81, d; Theät. 200, e: uvovo: dr dijrov ovdy. Phil. 
17,e: „zo d’ üneıpov ge Exdorov xal Ev Exaoroıs ninFos Arreı00v (!) 
äxdoToTe wosei Tod pooveiv xal ovx &Alöyınov oüd' Evapı9yuoy. Phil. 
16,e,d,0; 15,b: „‚Alle wirkliche und wahre Wissenschaft besteht darin, 
den Inhalt, die totale, vernünftige Gliederung von Einer ?d&« mit apodikti- 
scher Nethwendigkeit und im systematischen Zusammenhang nachzuwei- 
sen. Die Hauptfrage ist: wie kann Eine Idee z. B. der Eis &y3owzros, 
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ec. Die Methode des Unterrichts. 


Es ist nun, obgleich dem Zögling alle sinnlichen Dinge ge- 
nommien werden, die Gefahr freilich nicht mehr vorhanden, dass 
er in jenes sophistische Schwanken verfalle; denn das Ziel seines 
Strehens schwebt ihm so fest und unverrückbar vor, wie dem 
jungen Sokrates seine Lehre von den Ideen, und die Ursachen 
jenes Schwankens sind entfernt.!) Aber derselbe bedarf einer 
festen Methode, einer grossen Uebung und Sicherheit im Ge- 
brauch derselben.?) Diese erlangt er nur durch eine ausschliess- 
liche, anhaltende Gymnastik und da diese Gymnastik der Seele 
eine schwierigere ist, als die des Körpers zum Zweck der mili- 
tärischen Brauchbarkeit, so wird es angemessen sein, eine dop- 
pelt so lange Zeit dieselbe ausschliesslich zu treiben, etwa bis 
zum fünfunddreissigsten Lebensjahr.°) Die Grundprincipien, von 
denen die Erzieher sich leiten lassen müssen, sind zum Theil 
analog denen der Erziehung während der früheren Perioden und 
ergeben sich, wenn man das in diesem und dem vorigen Para- 
grapjhen Gesagte erwägt. Es ist die richtige Meinung ein Besitz 
des Wahren, wie die tugendhafte Handlungsweise ein wirklicher 
Besitz des Guten ist; aber jene Philosophie, die die Meinung für 
Wissenschaft hält und keine andere kennt, die entsprechend ein 
Gutes an sich als allgemeinen Gegenstand des Wissens und Ler- 
nens nicht zugiebt, kurz die zu begreifen und wissen glaubt, wo 
sie eben nur anschaut, meint, glaubt, ist keine und führt in sich 
zu unlösbaren Widersprüchen. Wo nun in den angehenden Phi- 


„Vieles’ in sich enthalten und doch Eins sein, und alles Werdende unter 
sich begreifen als das Aehnliche und auch dessen &pyn sein, und so jedes 
Seiende, eine duyauıs u. 8. w., Eins und Vieles sein. Die richtige und 
klare Erörterung dieser Frage, wo es sich natürlich um räumlich-materiellos 
Zusammensein, um mechanische, organische Einheit nicht handelt, ist die 
Grandlage aller philosopbischen Klarheit, Zerstörung der Sopkistik und 
condilio sine qua non der Philosophie.” 

c. 1) Parm. 135, b, c, 130, b, e, d. 

2) Parm. 135, d — 136,d. 

3) Rep. 540: &pzei dn Ant Aoyay ueralgıye eivas Erdekeyeis zal 
ovvrövws undtv &ldo noctrovte, dAl AYTLOTEOGWS yuuvakonenn zois 
neol TO Owue yuuvanloıs, Ein dımlacın 4 tors. Uns scheint die Üeber- 
einstimmung mit dem, was Parntenides vam jungen Sokrates verlangt und 
worin er ibn dam übt oder ihm dooh die richtige philosophische Methode 
zeigt, wie er es ja ausdrücklich zu erkenuen giebt, auch schon ein gewich- 
tiger äusserer Gruad, um im Parmenides den ysAocoyos, als speculativen 
Forscher oder als methodischen, systamatischen Denker, zu suchen, in der 
eben (b, 12) im Philebes angedeuteten Weise. 


— 11 — 


losophen die Meinung, as solche, sich geltend macht und bie 
aicht zum Wissen und zur Idee durchdringen, da ist jene nega- 
tive Methode anzuwenden, die eine echte Sophistik genamıt wer- 
dem könnte. Es wird der Zögling, welcher sich bisher bei seiner 
Vorstellung vom Raum, von der Zeit, seiner Meinung voii der 
Tapferkeit beruhigte, eine einzelne bestimmte Handlüngsweise 
für die ganze Tapferkeit oder die reine Tapferkeit an sich hält, 
aus seinem Schlummer aufgestört, ihm die Widersprüche in sei- 
nem Denken nachgewiesen, so dass er bekennt, vom Wesen etwa 
der Tapferkeit gar nichts mehr zu wissen, obwohl er sich be- 
wasst ist, dass es eine Tapferkeit an sich giebt und er selbst in 
seinem Thun und seiner Art zu sein mit ihrer Forderung sich 
in Uebereinstimmung fühlt. Es ist dies die vorbereitende ka- 
thartische Methode, welche jenen richtigen Anfang des philoso- 
phisehen Bewusstseins im Subjeet zu Wege bringt. Mit dieser 
Zerstörung der Meinung, als solcher, ist der Uebergang zum rei- 
nen Denken und zur reinen Wissenschaft gegeben.*) 

Das Wissen ist Ergreifen der Idee. Die Eine Idee hat Tkeil 
an vielen andern und im Theilen derselben besteht nun die eine 
methodische Uebung in der Schule. Dass nicht getheilt werden 
darf, obne eine wahre Verschiedenheit aufzuweisen, versteht 
sich.5) Die andere Uebung besteht umgekehrt darin, dass za 
mehrerem Verschiedenen die Einheit gesucht wird. Es geschieht 
dies, indem das, was in dem Vielen wahrhaft dasselbe, das Aehn- 
Iiche, Gemeinschaftliche ist, gedacht und bestimmt wird.*) Nur 
wenn eine solche Einheit gefunden, „zusammengeschaut” wird, 
ist das Viele begriffen: das „Verschiedene, Andere rein an sich’ 
ist das Unendliche, Unbegränzte, Unbestimmte und Unbegreif- 
bare und kann nicht „sein”, nicht gewusst werden.?) Mehrere 
Ideen in Einer sie als Theile, Momente umfassenden und durtch- 
dringenden zu verbinden, muss also eben so methodisch geübt 
werden. Es ist nicht genug, dass der Erzieher es Ein Mal oder. 
nur einzelne Male vormacht, sondern immer wieder muss er ein. 


4) Sophist 230, 231, a; 297, b, ffz Theät. 310, b, e. Efr. $ 12, Am. 16. 
5) $10,4,6,4; 813, b, 8, 9. Phädr. 277, b. 
Phil. 16, e, 4. Phädr. 265, dı: eis uiav re 1dCav avvopavra aycıy 
ra nollayij dıeandbueve x... Cfr.$ 12,h, 3 u.4; Phädr. 261,c, #5 
Sopkist 2. rov dt kopen dei navyren uakrota Hrepl Tas Önororntres 
del toLeiagne TnVy puhaxıv" OAıo INEOTaTor ya ro Yeyos; 232, a; Po- 
litikos, 285, a, b. 
..%6,a,b,c,d. Vergleiche über das begriffliose Denken und einen 
ühnlichen Taumel der Vorstellung (wahre dllodokte, avoıa und aneıpfe) 
83, 8;582,%,811,6,658 13,2,5; & 12, i, 2 (Tim. 53, d); Tim. 43, e. 
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neues Paradigma liefern und die Zögliage müssen geübt werden; 
denn eine sichere Fertigkeit muss erlangt werden.®) Es ist gut, 
solche Uebungen an sichtbaren Dingen erst vorzunehmen, weil 
da die unterscheidenden Merkmale, wie die Aehnlichkeiten äus- 
serlich sichtbar und deutlich sind.?) Das Verfahren ist auf dem 
Gebiete der nur denkbaren Dinge in Bezug auf die Ideen, Ver- 
mögen, Kräfte, in Bezug auf den für die Menschen „unsichtba- 
ren Geist dasselbe: auf richtiger Verbindung und richtiger Tren- 
nung beruht das Wissen.t°) 

Es ist das wissenschaftliche Interesse darauf gerichtet, die 
Wahrheit der erscheinenden abbildlichen Welt zu begreifen und 
darzuthun, dass dieselbe ein Gegenstand für die menschliche Er- 
kenntniss ist.!1!) Es scheint nun, von einer Seite betrachtet, 


8) Parm. 135, d: &ixuoov dt Gavrovy za) yuuvyaocı uällov... Eos 
Erı vEos ei’ el dR un, 08 diapeusera 7 aAndEıa. 136, b,c; Sophist. 235.0; 
Politikos, 262, b; 264, b; 256, d: 6 Aoyos... nagayyelktı,.... ualıora 
wu zoWrov nv uEFodov aurnyv Tıuav Tov xar' eldn dvvarov elvaı 

LLDELV. 

9) Sophist, 218, c, d: „öoe d’ au r@v usyalwy dei dıanovsioga 
xuAss, repl Twy Toıoutay dEdoxraı macı zul malcı TO NIEOTEROV &y 
Ouıxpois zul 6gocıv aura deiv uelerav. — noöregov &v lim dKovı 
nv uE3odovy aurov nooueleräv.” Der Definition des Sophisten wird 
dann die des dunelıevrng vorausgesandt, der ein &Uyvmorov ulv xel 
Guıxoov (nagadeıyun), Aoyoy dE undevös Elarrova Exov Tay ueılovov 
sei. Politikos 285,e: „Sie sind leichter zarauadeiv, weil sie «loIntal 
tıves öuoıörnres haben, von dem Geistigen (Lowuere, xallıora, ulyıora, 
(1) rıuıwrara) dagegen ovx korıy etdwAov od 7005 ToVs AVHEWTToUS 
eloyaoueyov Evapyos, welches gezeigt werden kann. dıöo dei usleräy 
Aöyoy &xaotov duvarov elvaı dovvaı xal dEERoHaı.” Zwischen dem Satz 
dewv d’ Ey rois Elkarrooı n ueldın navrös negı uaklov 7 nrepl Ta 

elöo und dem umgekehrten, rep. 369: nAslwy &v dixauoovyn &y T® ueı- 
kovı (1) (modıs) Evein zul dawv zaraueyeiv, ist selbstverständlich kein 
Widerspruch. 

10) Sophist..259, e, f. 

11) Philebos, 15, a, b: „Es kommt darauf an, zu beweisen, ei rıyas 
dei ToLavtas eivaı uovadas ünolcußavev dAngos oVons; elta ws 
dd ravras, ulav Exaornv ov0ay del ımv auımy xal unte yEveoıy unre 
0AE900v nooodsyoufvnv, Oums elvaı Beßaıörara ulay ravıny" vera d2 
zour 8£y Tois yıyyoufvois zal aneigaıs elte dıssnegufynv xal rollc 
yeyovviav HErkov, IF 6Anv alryy Ywols, .. Tauroy non Ev au dv Evi re 
zer nollois ylyveodaı. Cir.$ 3,c u.a. Phileb, 16, d: „Es muss eben in 
jeder Erscheinung uf« 2dEx sein and von dem Mensch®n gefunden werden 
können (HeuEvovs Inreiv — svonaeıy — uereießwuer). Alles „Erschei- 
nende” enthält ja zrepes und arzeıofa. Die Einheiten sind das zz6gas und 
„dieselben” und Gegenstand des Wissens.” Phileb. 26, d: 70. ys dans 
ours oda Eiyev our’ Edvaxolelvomev og oux nv Ev yuge.” Ibid.: 
„Diese sichtbare Welt im Ganzen und seinen Theilen nach ist &xyovoy, YE- 
veoıy Eis adplay dx TV uera TO TEgaTOoS AnEıgyaouısvay. ueTowr." 


— 19 — 


schwierig zu begreifen, wie die Ideen, die ja Einheiten sein sol- 
len, zunächst in den erscheinenden Dingen, die ja viele und ein- 
sein unter sich in vieler Beziehung mannigfaltig und veränderlich 
und von unterschiedenen Bestimmungen sind, sem können, kurz, 
wie eine Eiuheit an sich und auch in „diesem Andern”, dem Ab- 
bildlichen ausser ihr, wie Eins eine Einheit und Zweiheit sein 
kann.!2) Es giebt aber eigentlich, von Seiten des wissenschaft- 
lichen, philosophischen Interesses betrachtet, doch keine andere 
Schwierigkeit, als die, zu begreifen, wie eine Idee mehrere als 
Momente nothwendig und wesentlich enthalten und doch Eins 
an sich sein kann.1®) Der Erzieher kann nun zweckmässig die 


Das Viele dieser Welt ist das Abbildliche, Theilhabende, Aehnliche, darum 
das unter und in der 2d&a, der &oyn, dem öv und ravröv, welches Gegen- 
stand der Zrıornumn ist, Begriffene. Vergl.$7,2;$6,b; 83,1,1,8 6,g.a, e. 

12) Rep. 526; Phil. 14, d, e; 15, a, d: „Einmal steht auf dieser Stufe 
fest, dass es sich nicht um sinnlich-räumliche oder eine ähnliche Einheit 
und Vielheit handelt. Nimmt einer „dieses sichtbare Ding” für ro Ey ?xeivo 
und weist nach, dass dieses viele ueln und sufon bat und glaubt damit dar- 
gethan, dass fy zolla xal arısıpa und ra nolla Ey u0voV sei, so spricht 
er ja von einem Ey TWv yıyvou£vwy TE xal anollvu£var, während es sich 
um ein anderes Ey handelt, worauf ein solches xuxÄeiv, ouupveeıy eis Ey, 
aysıklıreıy zai dıaueoilesvnichtanwendbarist.” Phil.14,15,16,c,d;Parm. 
129: pnaouev auroy nolle xal Ev anodsızyUuva:r, ou ro Ey molla ovdEt ra 
noila &v ovd£ rı Jayuaaroy Akyeıy, dAL' anıep av navıes öuoloyoinev. 
Er spricht ja von dem, was rov Evos und Tou nÄnJous uereyeı und so an 
andern Gegensätzen Theil hat; dass dieses beides yfyveo93aı, naoysıy kana, 
ist nieht wunderbar, sondern augenscheinlich und zugegeben. Dies ist ein 
jegendliches und verkehrtes Treiben. Es gilt jetzt zu begreifen, wie die 
yEyn te xai eidn in sich dieses erleiden und nothwendig an einander Theil 
baben.” Wir haben bereits früher gesehen, dass Platons Parmenides auf die 
hinreichend klare Lösung dieser letzten Frage angelegt ist. Parmenides und 
Sokrates erkennen, dass darauf die Möglichkeit einer reinen Wissenschaft, 
einer Dialektik beruhe, ja dass die menschliche Sprache, jede Definition, 
jedes Urtbeil, jeder Schlass eine bejahende Antwort voraussetze. Wir 
haben auch gesehen, wie mit der Lösung dieser Frage die Annahme einer 
ewigen Welt über dieser abbildlichen gewordenen und eines allmächtigen, 
beide beherrschenden guten Wesens nach der Einleitung zum Parmenides 
steht oder fällt. Die im Texte erwähnte erste Schwierigkeit, die Möglich- 
keit und Wahrheit der werdenden Welt zu begreifen, fälit alse mit der 
zweiten logisch -dialektischen Schwierigkeit, die xzosvevi« der Ideen zu 
begreifen, zusammen, iasofera das Interesse der menschlichen Wissenschaft 
auf Erden in Betracht kommt. Denn die Sehnsucht nach einem evidenten 
„Schauen” der „apyaf oben” und des „Wie” dieser erschaffenen Dinge hier 
sucht ibre Beofriediguog in einer andern Welt, als dieser zeitlichen, und kann 
sie dort-anr finden nach Piatons ‚Lehre. 

13) Phileb. 16, d; 17,d, e; 18, b,c; 19, b: „Alle Wissenschaft geht 
darauf aus, in der ula Id&a meol navros theilend die enthaltene, be- 
stimmte Zahl zu finden, zara navyros Evös xal Ouolov zei saurou ToUTo 
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Zableinheiten gebrauchen, um den Zöglingen das Verhältmiss 
deutlich zu machen, wie die Zweiheit an sich eine Einheit dar- 
stellt und doch zwei Theile umfasst, die auch für sich genommen 
werden können, deren jeder ein „Eins an sich” ist.1*) Er übe 
die Zöglinge nun nach Analogie dieser in Versuchen, eine Ein- 
heit ganz ohne ihre Theile zu denken, was nicht gelingen kann, ! 5) 
dann mit allen ihren Theilen, mit denen sie verbindbar ist und 
nothwendig verbunden gedacht wird, und lasse sie wieder von 
der andern Seite versuchen, eine Erscheinung, ein Werdendes 
ohne die Einheit zu denken, um zu erkennen, zu welchen Wi- 
dersprüchen dies führt. Die Erzieher mögen hier nach dem all- 
gemeinen Schema verfahren, welches Parmenides dem Sokrates 
gegeben hat, indem er ihm zeigt bei der Annahme, dass „Eins” 
ist, was für es selbst folge und für das „Andere” und wiederum 
bei der Annahme, dass ‚„Eins” nicht ist, was dann für das „Eins” 
und das „Andere” folge.16) Es ist dies eine harte Schule, aber 
sie ist nöthig, um zur Wahrheit und zur Philosophie zu gelan- 
den.1?) Oeftere Wiederholung und Uebung der Zöglinge selbst 
an andern Beispielen ist nothwendig, sollen dieselben in der 
Welt der Ideen heimisch werden und sie richtig beherrschen. 
Denn dahin soll die Methode führen, wenn sie nur einiger- 
massen ihr Ziel verfolgen will, dass sie die Zöglinge zum selbst- 
thätigen Denken anregt. Bei der Erziehung auf den früheren 
Stufen war es auch schon ein Gebot, dass der Lehrer die Selbst- 
thätigkeit der Zöglinge veranlassen sollte. Die Gründe haben wir 
früher dargelegt. Im Allgemeinen konnte ohne Selbstthätigkeit 
und ohne den „Willen” der Einzelseele kein lebendiges, fracht- 
bringendes Lernen bewirkt werden. Aber auf jenen Stufen war 
es doch immer möglich, aus Büchern oder von untüchtigen Er- 
ziehern einen Schatz von Resultaten und Beobachtungen, ein 
daraus zusammengesetztes Ganze sich afizueignen und entspre- 
chend sich eine technische Routine zu erwerben, die nicht über 


_— 


desv, oder nach der umgekehrten Methode.” Cfr. Parm. 135, c: „Sonxes 
züe os reuın ye (ep) Exeive, & unlıora ıss Av koyp Adßoı zul eidn 

nynausto eva) obdtv yalsıöv Elvar zei Suoıa zul aysuoıe, ul 
ailo ÖTLovy Ta Ovıe ndoyoyra aropalveıv. 

14) Phäden, 97,2; 10l,c. Cfr.$6,k;81,h. . 

15) Soph, 259; reiswrasn navram Aoywv darly dpayınıs ro dra- 
Aveıy &xaotoy and navıov. dıc yapriv dllmloy vüv eidiy Evumsio- 
any ö Aoyos yEyovey Äuiv. 

16) Parın. 136, a, b, c. 

17) Parm. 136, c. 
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eine todte, unsreie Nachahmung hinauskam;13) es war zuch 
ein ähnliches moralisches Wissen und Können möglich.!°) In 
der Schule der philosopbischen Erziehung giebt es aber keine 
Gegenstände und Resultate, die beobachtet und vom Gedächt- 
niss, wie ein Geschichtliches, behalten werden können.?°) Das 
seibstthätige Begreifen wird hier ganz und ausschliesslich in An- 
spruch genommen, wenn es früher, als in dem Wahrnehmen 
thätig, ner verborgen und als ein Seelentheil oder -vermögen, 
als eine Seite, das eigene lebendige Glauben und Meinen in intel- 
lectueller und moralischer Beziehung, geübt wurde. Die Methode 
der Erziehung nehme auf diesen Charakter des philosophischen 
Wissens Rücksicht. Die Erzieher mögen beherzigen, dass alles, 
was sie vortragen, nur Paradigma für den Zögling sein kann, 
dass es auf diese oder jene gesammte Einzelerörterung und de- 
ren Resultat nicht ankommt, sondern die Hauptsache ist, dass 
der Schüler die Methode sich aneigne, das Bewusstsein des Ziels 
aller Philosophie in ihm geweckt und er immer mehr ein EÜgE- 
tırög werde.?21) Der Erzieher ist hier nichts, als der Wegwei- 
ser, der Zögling muss nachher sein Werk selbst betreiben. Der 
Lehrer zeige, wie eine Idee mit einer andern und allen verwandt 
ist, wie sie vermöge dieser Verwandtschaft nöthigt zur andern 
und zu allen fortzugehen; er zeige, wie die Ideen der Seele mit- 
gegeben sind in dieses Leben, der wahre Mensch das Mass aller 
Dinge in sich hat??) und durch richtige Fragen von anderen 
oder von sich selbst auf das Wahre hingeführt wird. Der Zög- 
ling wird so auf den richtigen Weg der wahren Wissenschaft 
getrieben und gewinnt Hoffnung, das Seinige auch leisten zu 
können, und den Muth und die Kraft, es zu verfolgen.2®) Ber 
Erzieher achte darauf, ob die Zöglinge wirklich productirv zu 
werden versprechen, sehe zu, wohin ihre Seelen sich neigen und 


18) Phädr. 275, a, b; 276, b. Cr. Phädros, 228. 

19) Cfr. $ 10, d, 5 17 und dazu 9 u. 2, a. Ende. 

20) Ueber die dof @ ‚alndns zum vous cfr. Tim. 52, a: „To ulv avroy 
dıa dıdayis, ro d’ uno neıdoüs uiv Eyylyveraı — 10 ulv ae) era 
aln$oüs Aoyov, To dt al 1 utv axlvnro» nesdoi, ro de KETa- 
MEOTOr — zul ou ulv aeyıe Erdon uirlyey ıpardoy, you d2 Heors, 
aydounav di yEvos Bonxyv rı. Cfr.$ 13, b, 1, 2. 

21) Politikos 285, d: „7 regl ToU molmıxoü Ensmoıs ist mehr Evexa 
rouü nepl navıa dınlsxrixereoous Eu vorgenommen, als des 
n, bestimmten Resultats- wegen. .287, a; 286, b; 284, b. 

22) Theät. 183, b: our Gezegoiuer eire, nave ärdon nay- 
Tey non ueroov elvaı, &v un YoOVınös rıs 9. 

Menon, 81, o, d; 86, a, b. 
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worauf sie sinnen; er verhalte sich negativ, sein Unterricht sei 
fragend, um das, womit der Zögling schwanger geht, ans Tages- 
lieht zu fördern; er prüfe mit demselben gründlich, ob das Er- 
zeugte auch ein gesundes, echtes Kind ist; die Missgeburten wer- 
den als solche dargethan und entfernt.2*) Der Lehrer sei der 
ironische Geburtshelfer und lasse dem Zögling, soweit es mög- 
lich ist,25) das Bewusstsein, selbst der Erfinder gewesen zu sein. 
Diese mäeutische Methode entspricht dem, was der Unterricht 
jeisten soll, dass das Wissen im Philosophenzögling ein selbst- 
eigenes Wissen der Idee werde, und harmonirt mit dem Wesen 
und der Idee der persönlichen Seele, die hier zum Bewusstsein 
ihrer selbst erweckt wird, zur freien Selbstbestimmung und 
Selbstbewegung gemäss ihrer Idee gebildet wird. 


d. Die formale Bildung. 


In dieser Schule wird die theoretische Vernunft, das Ver- 
mögen des reinen Denkens besonders geübt und gepflegt. Aber 
wie beim Menschen der denkende Theil nur in einer Seele, die 
Seele nur in einem Leib, !) die unsterbliche, aber gewordene 
Person die vom Schöpfer „gemischte und verbundene” Einheit 
aller drei ist, so wird das öberste Vermögen, welches in den 
andern sich auch als thätig und bestimmend erwies, nicht ge- 
pflegt werden ohne diese. Es beschäftigt sich mit Ideen, welche 
die werdende Seele vorher als Wahrnehmungen, Vorstellungen, 
Meinungen auf dem Wege lebendiger Erfahrung gewann und 
erzeugte. Diese Anschauungen werden zurückgerufen und ver- 
gegenwärtißt, sie werden auf die Ideen bezogen und aitiag 

oyıau gebunden.?) Es ist ein Ueben jenes Vermögens der 
Ideen mithin ohne ein entsprechendes Ueben der andern Ver- 
mögen des Menschen nicht möglich in diesem Leben, wie diese 
Schule alle früheren Stufen der Entwickelung in diesem Werden 
voraussetzte und eine tüchtige Vorbildung der besonderen 
Seelenkräfte verlangte. 3) 


24) Theät. 143, d, e; 144, a, b; 149 — 152. 
25) Theät. 210, b: Theätet: „ mist} n 000 eiyov &y dunvıo dıa 08 
elonxe. 
‘ d. 1) Tim. 30, b und 35. 
2) Menon 98, a. 
3) Cfr.$ 10, 'd, 0,558 10,d, “16. und $ 9, d, 2 (über die wahren 
Staatsienker); $. 8, i. 
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e. Die reale Bildung. 

Von den Wissenschaften haben sich ausser der Philosophie 
keine dieses Namens im eigentlichen Sinn würdig gezeigt. Die 
mathematischen Wissenschaften verdienten nur den Namen dia- 
vorcı, die andern waren nur gleichsam empirische Künste, wie 
die erfahrungsmässige Staatskunst, Redekunst und andere; sie 
beobachten, was zu geschehen pflegt, stellen ihre Beobachtungen 
zusammen und machen solches System zu ihrer Richtschnur. !) 
Es giebt nun wohl, wie eine richtige Meinung, so eine eigene 
Staatskunst, geborene Staatsmänner, die eine richtige Meinung 
in Bezug auf das der Kunst eigenthümliche Werk, ein richtiges 
Verfahren und das richtige Können besitzen. Dasselbe gilt von 
allen Künsten und sogenannten Wissenschaften. Alle diese Men- 
schen, die auf dem richtigen Wege sind, haben Theil an der Idee 
durch Gottes Hülfe, haben ein unmittelbares Bewusstsein von 
derselben, eine Anlage und einen natürlichen Trieb, ihr gemäss 
zu verfahren. ?) 

Aber ein eigentliches Wissen von der Idee besitzen diese 
Fachmänner, als solche, nicht, dies wird nur in der philosophi- 
schen Schule erreicht. Hier wird gelehrt, was die Idee der Rede- 
kunst ist, was für ein Ziel die Redner vor Augen haben müssen, 
welche Mittel sie haben, welche die richtigen sind, wie dieselben 
gut und allein richtig gebraucht werden, damit die Redekunst im 
einzelnen Fall sicher und am volkommensten ihr Werk verrich- 
tet und ihr Ziel mit Nothwendigkeit erreicht; 3) hier wird zu der 
Idee des Staats hingeführt und zu der Idee einer Staatskunst *) 
und Aehnliches in Beziehung auf alle Künste und Wissenschaf- 
ten geleistet. Die Wissenschaften werden in dieser Schule erst 
eigentlich zu solchen, die von einem Bleibenden, das vernünftig 
und nothwendig ist, handeln, darum gelehrt und gelernt werden 
können; sie werden eben zu einem festen und unverlierbaren Be- 
sitz des Einzelmenschen und der Staatsgemeinde. >) 


1) Rep. 493; Phädr. 266, d, ff; Gorg. 465, a, c; 467, a; 467, a; 462, e. 

2) Menon. 99, ce, #; Symp. 209; 206. Cfr.$ 10, b, 2, 8, 6 und über 
den Werth 8 10, i, 2 (Menon, 97, b; Phil. 58, c); Phil. 55, e, ff. 

3) Phädr. 271, d, 8; 267, ff. Cfr. Kinl. Anm. 5. 

4) Rep. 592; 472, 473; 501. 

5) Cfr. d,2; rep. 498: 2d6n9n, Orts denon. rı ae} dveivaı dv Tj no- 
iAeı loyoy Eyoy rüs molırelas röy adrov, öynsp xal au 6 VouodEıns 
Eyay tous vonuovs Eri9eıc; rep. 413: „Die Yılovowpla und molırızn müs- 
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Es ist zu wünschen, dass alle diejenigen, welche solche 
Künste und Wissensehaften ausüben wollen, die Schule der 
Philosophie durchmachen. Jedenfalls müssen sie es, sobald sie 
als Lehrer oder irgendwie als Führer und Leiter von Jüngeren 
im Staat und von Bürgern auftreten wollen. Denn die richtige 
Weise jeder Kunst, wie die richtige Mittheilungsweise muss von 
Lehrern und Führern gewusst werden und im einzelnen Fall 
müssen dieselben das richtige Urtheil haben. €) Dahin führt aber 
nur die wahre Philosophie. Vor Allem muss aber auch der mo- 
ralisch gute Gebrauch, welcher ja Voraussetzung des richtigen 
Gebrauchs ist, gewusst werden. Dieses Ziel alles wahren Stre- 
bens wird aber jetzt erst rein an sich erkannt und zum Bewusst- 
sein gebracht. 


f. Die sitliche Bildung. 


Wie das Meinen und Wahrnehmen in dieser Schule zum 
Wissen wird und die auf Erfahrung gebauten Künste und Wis- 
senschaften zu eigentlichen Wissenschaften werden, so wird das 
sittliche Meinen und die darauf gestützte oder davon getragene 
Tugend zum sittlichen Wissen und zur reinen, wahren Tugend. 

Es ist die Idee des menschlichen Guten dasjenige, worauf 
alles bezogen wird, was der Mensch wird, was er begehrt, em- 
pfindet, wahrnimmt, erkennt und weiss, kann und thut. Steht 
nicht alle und jede Lebensthätigkeit zu derselben im Verhältniss 
als Mittel, als ein wahrer Theil u. s. w. und trägt, dieselbe m sich 
schliessend und enthaltend, zu ihrer Verwirklichung in der Seele 
bei, so. ist sie unaülz und kein wahres, menschliches Begehen. !) 
Was die philosophische Schule auf dem Gebiete der zeitlichen 
Künste und Wissenschaften leistet, wie wir eben sahen, dasselbe 
wird auch auf dem Gebiet des sittlichen Wissens und Könnens 
bewirkt. Der Zöghng wurde früber zum Anschauen des Schö- 
nen in der Erscheinung angehalten, gewöhnt, es ‚allenthalben 
richtig zu finder und richtig daran Freude zu haben: jetzt wird 


sen in der zöAıs zusammenfallen, das gyılöcoyov yEvos die Herrschaft 
haben.” 

6) Menon. 96, b; $ 5, m. Cfr. Phädr. 271, e; $ 13, ec, 20; & 10, 
g, 7, 8. ' 
5 1) Rep. 505: 3 dn dımzes uly araca wen zul rodtov Fvexa 
navıe meerrer x. T. 0. 506: oluaı yoüv dixaıe v8 al alt aypoodneve 
öry ort apada kazıy, ob nolleo zuwwüs &ıov pühoxe nexrisger &v 
önvrv TOR TodTo Gyvooüvra. unwrevoua di undere avra 7500Tep0y 
yasdeodaı Ines. Cir.$& 1,r,2.p. 


sein Auge auf eine Schönheit gerichtet, die in der Erscheinung 
nirgends sichtbar wird; früher wurde er dahin gebracht, das 
Gute fest und ehne Wanken auszuüben, so dass sein Verhalten, 
seine Eigenschaft, seine Leidenschaft und sein Begehren (md9os, 
&neduuie) seine Meinung, sein Reden, sein Wollen (doc), 
seine Erzeugnisse und seine innere Befriedigung (ndor7)) unmit- 
telbar dem Guten entsprachen: jetzt wird die Seele auf das wahr- 
hafte und ewige Gute rein an sich gerichtet, die Erkenntniss und 
Ahnung desselben gefördert, die Sehnsucht darnach geweckt. 2?) 
Der Zögling wird angehalten, das Gute als den letzten Zweck zu 
betrachten, es nicht um eınes Vortheils, noch um der Lust willen 
zu erstreben, sondern rein um seiner selbst willen es zu lieben, 
es nicht der Sitte wegen, nicht aus Gewohnheit, Scheu, instinct- 
artiger Leidenschaft, Furcht, Zwang oder sonst einem endlichen 
Interesse oder Motiv solcher Art in unfreier Weise zu thun, °) 
sondern aus freier und reiner Liebe des Guten, welches ja in 
Wahrheit das Höchste und Letzte für die Seele ist, das z&4eo», 
ixavoy und auzaexes, dessen Erkenntaiss Ziel und Grund ihres 
theoretischen Strebens ist, worin sie ihre wahre Befriedigung, 


2) Sympos. 211, 212,a; 210, a: 1& ıelea xal dnontıxa, av Ever 
zei ravra Eatı, 1a kowrızee (d. i. alles irdische sittliche Thun, jede that- 
sächliche Aeusserung des &ooıs). Cfr. $ 13, b, 1, 2; 8 12, i, 11; 812, b, 2. 
„ Dieses irdische Thun, diese Gerechtigkeit i in Bezug auf Mein wnd "Bein, 
Achtung vor dem Eigenthum, Tbhätigkeit im Staat als Gesetzgeber, Redner, 
Lehrer, Dichter u. s. w. hätte keinen Werth, wenn man es nur ehjectiv be- 
trachtete, da der Besitz im nächsten Augenblick verloren gehen kans, 
überhaupt ein Nichtiges ist, ein Gesetz durch ein. anderes, besseres oder 
schlechteres, aufgehoben und ersetzt wird und so Alles nur ein Entsteben- 
Vergehen ist (Symp. 211,a). Auch wo Gerechtigkeit u. s. w. des endli- 
chen Nutzens wegen, aus Forcht, aus Hinneigung ued Haag des Naturells 
zu einem bestimmten Schönen bier, aus Nachahmung oder Gewohnheit und 
Legalität ohne den Geist der Gerechtigkeit geübt wird, hat es keiaon wah- 
ren Werth, ist eia Austauseben von falscher Münze gegen falsche Münze. 
(Phädon 68; 82, c; 83, e; rep. 612; 362). Aber wo die tugendhafte Hand- 
lung aus dem reinen, geistigen, dem pbilosophischen Zoos hervergekt, der 
ein mitgegebener individueller Trieb in der Seele ist, das „Ibrige”, welches 
eia „Einkeimisches’ und die specifische persönliche Aufgabe, kein „Rreundes” 
ist, zu erfüllen und zu erzeugen, wo Gerechtigkeit geübt wird, weil sie ein- 

„Gutes” ist, weil sie mithin eie Eadzweck ist, weil das „gute 'Wesen” dio 
Gerechtigkeik an sich ist, wo sie geübt wird mit der reinen Gerechtigkeit 
an sich vor Augen, aus Sehnsucht nach Heiligung, weil Gerechtigkeit des 
Menschen wahre Beschaffenheit, seine Gottähslichkeit, Gottes Wille und 
gettgefällig ist, da hat sie wahren Werth, ist erst Gerechtigkeit und diese 
Gerechtigkeit im irdischen Leben ist der im ewigen, wahren Loben ähnlich 
und hat en ikr Theil.” 

3) Rep. 358; 592. 
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Lust und Seligkeit findet. 4) Er wird .angehalten, das Gute zu 
thun um des „guten Wesens” willen, welches den Menschen gut- 
ähnlich erschaffen, mit Erkenntnissvermögen, Bewusstsein und 
Leben ausgerüstet, insbesondere mit dem Erkenntnissvermögen 
und Bewusstsein des Guten, wie mit dem Vermögen, das Gute 
zu lieben, zu wollen und zu thun, versehen hat. Es ist der Un- 
terricht zuletzt eine Erziehung zur „Wissenschaft’” des Guten 
schlechthin und in aller Weise und Beziehung und die Philoso- 
phie ist eben in diesem Sinne die Wissenschaft des Guten an 
sich. 5) 


4) Phileb. 22, b; Symp. 210, a; rep. 588; rep. 505. 

5) Theät. 176, b, c: „Gott ist der Gerechte, hier (um ziyde röv 
zörov herum) ist immer Böses; man muss daher suchen, &vHEvde dxeioe zu 
fliehen; yuyn dt öuolwoıs He xara To duverov. ouulaaıs de dlenıov 
xl 00109 UETA poovnosws yevkodaı; ovx Eotıv auto Öuoröregov oV- 
dtv 7 ös av Juwv au yEynraı Otı dızauotaros. N ulv yap Tovrov yv@ocıs 
oopla xal apern aAndıyn. Cfr. Anm. 1. die eit. St.: Das höchste Gut, 
die Idee des Guten ist Gott (& 3). Er ist Grund von allem Gutähnlichen in 
der Welt. (Tim. 29, e, 30, a: «ira, xugıwrarn agyn yev£ocsws. Cfr. Tim, 
68, e; 69, a; 39, d, e; 53, c, d, e; 46, d, e mit Phil 22 c— 30, d. An die- 
ser letzten Stelle des Philebos könnte es scheinen, als ob Gott der Schöpfer 
und Beweger nur in der Welt immanent, nicht als Person und idea zov 
&ya$oü ausser und über der Welt, sondern eben mit ihr identisch wäre, 
als ob Gott eben nur die sich in dieser werdenden Welt manifestirende oo- 
lo und der sich setzende voVs, das srepes in den Erscheinungen allein 
wäre. Darnach wäre Gott, so wie die Ideen, die apyal avodev, duvapısız, 
welche er „sebaus” und hat, die er in dieser Welt nur abbildlich ausser 
ihm schafft, nunmehr gar nicht ausser dieser Welt, sondern Gott wäre 
nichts, als die Weltseele, das vernünftige, und gesetzmässige Leben dieses 
systematisch in sich uaterschiedenen, „Alles’' umfassenden, in der Zeit, 
dem Raum, „diesem greifbaren Worin’ bewegten Weltganzen. Es ist aber 
diese pantheistische Anschauung, wie wir gesehen haben, ein solcher Be- 
griff der deu Tov aya$oü eben Platon völlig fremd. Diese erscheinende 
Welt enthält nicht das reine zeoes an sich, ist das nur abbildliche Erzeug- 
niss des zu&ons und des &rreıgov.) Er ist besonderer Schöpfer der Einzel- 
seele, der er die &pyn, das Jeiov, damit dass Bewusstsein der Ideen, der 
Ideenwelt und Gottes selbst und die damit gesetzten menschlichen Vermögen 
mitgegeben bat. Er ist in jeder Seele und ist auch ‚„‚für” die Seele der ab- 
solute Zweck, das Gnendliche Ziel und höchste Gut (Anm. 2.). Phil. 66,a: 
„Das moWroy xınum — 7EPL uETEoV xal To uergLov zul zulpıov xab 
TLEYTO ÖN006 yon romura voullev ımv aldıov (1) „nojosa pci." 
Für den Menschen ist ein solches Gut, d. i. völlige Einigkeit mit Gott, Hei- 
ligung, Gottähnlichkeit und Seligkeit (sudaıuovla, zö Eudaıuoveotaroy 
Ttoö Oyrog) in „dieser werdenden” Welt nur denkbar, ist nur zu ahnen, zu 
wünschen: und zu erstreben, in Wirklichkeit aber nur mit Gottes Willen 
und nach seiner rafıs und eiuegueyn im Jenseits zu erreieben und, wenn 
irgendwie, nur durch das richtige philosophische Leben auf Erden zu er- 
werben. Phil. 66, b: „Das xrjua devregov ist die in dieser Welt mögliche 
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8. 14. 


Die praktische Schule des Lebens vom fünfund- 
dreissigsten bis fünfzigsten Lebensjahr. 


Es kann denen, die philosophisch durchgebildet und be- 
währt aus dieser Schule hervorgehen, nicht gestattet werden, 


sittliehe Vollendung eine nur abbildliche und werdende, rö vun ueroov xal 
xzaAoy xai ro t£leov xal Ixayoy za) navı' 6n00a Tis yeveäs (l) au 
tevıns Zoriv. Das dritte Gut ist der voUs xal poovynoss.” (Der vous wird 
bier einseitig gefasst, insofern er an und für sich die menschliche „Intelli- 
genz” bedeutet; denn dass sie, die Intelligenz, gut und rein, eine Dienerin 
der Sittlichkeit, ein Wissen von Gulem auf gute Weise, welches den Wis- 
senden bessert, sein muss, um mit zu den „Gütern” gezählt zu werden, ist 
vorber im Pbilebos erörtert. Cfr. $ 1, r.). Diese Interpretatien der schwie- 
rigen Stelle weicht von der bei Trendelenburg: de Philehi cons. 16, und bei 
Hermaun: Ind. lect. Marb. 1832/33 ab, insofern sie auf der Auffassung der 
Idea tod ayadov als der absoluten Person Gottes beraubt. Wenn Brandis, 
IIa, 430 das ustgoY auf die Ideen im Aligemeineu bezieht, so ist das ver- 
fehlt, insofern es doch um ein sittliches Gut hier sieh handelt, das ueTgey 
u. 5. w. mithin auch dem Zusammenhang nach zunächst nur die sittlichen 
Ideen bezeichnen kann. Wenn mit ufroov aber die Ideen allgemein be- 
zeichnet wären, so würde man wieder fragen: was ist die didıe ıpvors, 
weiche sie zu eigen habe (noj09a:ı)? Ist das die Tetalität der Ideen selbst 
wieder, die ldeenwelt? Das wäre doch Tautologie. Zeiler: Gesch. d. Phil. 
Th, 11, d, 559, 560, versteht unterm rosroy xrrjue das jedem Wesen ein- 
rene Mass, unterm devrepoy die daraus hervorgehende Schönheit und 
Vollendung des Daseins, unter jenem das Ideale in der mensehliehen Natur, 
von dem alles Werthvolle und wahrhaft Wirkliche im Leben herstamme, 
unter diesem die von jenem ausgehenden Wirkungen. Diese Auffassung ist 
in sich unklar und eine schiefe. Sind die Wirkungen des Idealen von dem 
Wertbvellea und wahrhaft Wirkliehen ze unterscheiden und unterscheid- 
bar? Würden sicht ferner der voös, die &rısrjaaı, die 1dovn, die ja nur 
„Mio reinen” sind, zu den Wirkungen, also zum deurepov gehören und 
mithin ein Eintkeilungsgrund für eine dritte, vierte, fünfte Classe von xın- 
gar nicht vorhanden sein?! Um anderes zu übergehen, bemerken wir, 
dass hier übersehen wird, dass der Gegensatz vom xrijjua rrowroy und 
Ssurepoy derch aldıa ıpucıs und yeyed bestimmt angedeutet ist. Mit ef- 
Öse ıpüoıs kann nur bezeichnet werden, was im «la)y ist, Gott, seine dı- 
20:00UV7, die duvanusıs, die doyal üvader, die göttliche Welt, das gött- 
liche wahre Reich, in dem Gett selbst die Soane ist, das wahre Le- 
ben. Das Gewerdene und Abbildliche, wenn es auch ayaledooy ist oder, 
wie die doyn der einzelnen Meuschenseele, ans Gottes Hand genommen 
und zur Gemeinschaft mit Gott zugelassen wird, ist nach Platon, wo er be- 
stimmt rodet and genau unterscheiden muss, keine aider ıpuoıs, sondern 
verhält sich zu ihr als yEyeoıs zur ovola, als Erzeugniss des r&oac 
ENEE0r zum neoas, ufrooy. Für den Philebos steht diese bestimmte- 
Terminologie durhaus fest. Man vergleiche nur Phil. 22, c, ff. 
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sich der ruhigen Contemplation und Speculation hinzugeben ;!) 
es würde verderblich sein. Sie würden zunächst in jene Höhe 
entrückt werden, die sie in dieser Welt nicht erreichen sollen 
und können.?) Die schlimmste Folge würde sein, dass sie den 
Boden, auf welchem die Bildung jener Schule beruhte, verlören, 
die Erfahrungen, Fertigkeiten und Tugenden einbüssten, welche 
die Voraussetzung und Bedingung sind, wenn jene Wissenschaft 
der Ideen dem werdenden Menschen möglich sein soll, da alles 
menschliche Wissen auf Erden seinem Wesen nach Wiedererin- 
nerung ist und der Erfahrungen bedarf. In diesem Fall würde 


Zeller meint a. a. O: „‚Uebrigens darf man solchen Aufzählungen bei 
Platon keinen übermässigen Werth beimessen und den Abstand zwischen 
ihren einzelnen Gliedern nicht schlechthin gleichsetzen; sie sind eine Ma- 
nier, in der er sich allerlei Freiheit erlaubt.” Diesen Grundsatz, nach wel- 
chem Zeiler seino Auffassung der Stelle im Philebos preiszugeben scheint, 
kann man nicht einmal in Bezug auf den sprachlichen Ausdruck gelten las- 
sen; man muss im Gegentheil genau festhalten, wie viele ‚, Theile” z. B. 
der vous, das voeiv bei Platon hat, wann er blosse Intelligenz, wann Goıpf« 
bedeutet, wann er ein „Vernunftgemässsein,” wann ein „Vernünftigsein,” 
wann ein „vernünftig und Vernünftiges Denken,” wann ein solches Vorstel- 
len, Thun, Wollen bezeichnet, oder ähnlich, wo das u&roov das mathema- 
tische Mass, wo es „das in den Jahreszeiten, Hinımelsbewegungen erschei- 
nende nous,” wo dessen Urgrund (apyn avwder, idea, duvauıs, alzie) 
bezeichnet, wo es „das in dieser Welt, diesem Staat erscheinende sittliche 
z&oas” bedeutet und wa dessen Urgrund. Solchen Aufzählungen aber, 
wie diese im Philebos sind, ist der grösste Werth beizulegen und man wird 
zunächst den Philebos nicht verstehen, wenn: man jene Unterscheidung oder 
Theilung des sittlichen, höchsten Guts für den Menschen nicht festhält. 
Was den Abstand der Theile betrifft, so kann ja nach dem Philebos selbst 
ein Mensch in diesem Leben den &ows nach dem wahren, reinen Schönen 
an sich, welcher ein &pws zjs yevvnosws xal tod toxnuv &y To zul ist 
(Symp. 206, e), gar nicht bethätigen, ohne „diese sittlichen, Gott möglichst 
gelälligen Handlungen und Tugenden der Gerechtigkeit,” ohne „diese theo- 
retische Wiedererinnerung durch die erscheinenden Ideen”, ohne Matheums- 
tik, die andern Wissenschaften und Künste, ohne das Sehen, Hören, ohae 
die sittlichen dofas, endlich ohne Lust, Befriedigung gar nicht leben. Jede 
lebendige Aeusserung eines sittlichen, wahren Menschen ist ein Streben 
und Sehnen (£pws) nach dem höchsten Gut und enthält die andern vier 
Theile als unterscheidbare, nicht als getrenate in sich, wie ein Gerechter 
ia Wahrbeit nicht sein kann in dieser Welt, ohne den £owms der höchsten 
Gerechtigkeit, die übnliche endliche Gererktigkeit, ohne Denken, Keantniss 
von dem reinen „Gereehten”, obae richtige dosa, endlich ohne entsprechende 
Yılorıula, Enıduula, ndovn u. 8. w., wie es Platons Theorie von der 
xzaıyovia der Dinge, der Ideen unter einander begreiflich macht. 

$& 14. 1) Rep. 540: xarafıßaarloı Eooyıcı &is To onnlarov n&- 
dıy Exsivo x... Rep. 520. 

j 2 Rep. 519: „Sie glauben dv uaxapmy vnooıs Layres Erı ano- 
Hoya. 


das Wissen ein leeres, willkührliches werden, wie die unwahre 
Theorie der heimathlosen Philosophen, der Sophisten, die schöne 
Worte zu machen sonst wohl verstehen.?) 

Im besten Fall würden die Philosophen über der Betrach- 
tung der Ideen ihre Anwendung auf die einzelne Erscheinung 
und den einzelnen Fall verlernen; sie würden das Urtheil verlie- 
ren und ein Schwindel würde sie ergreifen, wenn sie aus ihrer 
Höhe in die Höhle dieses irdischen Wechsels herabsteigen 
müssten, um ein Urtheil zu fällen, die Schätzung einer bestimm- 
ten Grösse vorzunehmen oder sonst eine wirkliche Handlung in 
dieser Welt auszuüben; sie wären unbrauchbar und würden die 
Philosophie dem Gelächter und der Missachtung preisgeben. *) 
Dies wäre bedauernswerth, weil die Philosophie nicht nur das 
grösste Gut des Menschen und des Staats ist, sondern gerade 
zur Herrschaft und Leitung des Staats und der einzelnen Seele 
den Beruf und das Vermögen hat, wenn sie auf die gesunde Weise 
gepflegt wird, und sie am besten das Gute in der Welt zu fördern 
vermag.5) Der Philosoph hat aber auch die Pflicht, seinem 
Staat, der ihn erzogen hat und den Seinen zu nützen. Thut er 
das „Seinige” nicht, so begeht er einen Fehler und ist Schuld 
an den Fehlern anderer, die seine bessere Einsicht nicht haben 
und Schaden anrichten, den er vermieden haben würde.6) Er 
handelt aber noch in besonderer und directer Weise gegen den 
Willen des Schöpfers, der ihn erschaffen hat und in die Zeit hat 
treten lassen, damit er die werdende Natur seiner selbst und den 
bestimmten äusseren Staat unter die Herrschaft der Vernunft 
und des Guten bringe;?) er steht mit dem Willen der Vorsehung 
und seinem eigenen Wesen, mit seinem wahren Willen und Trieb 
in Widerspruch.) Es wäre ja auch eine solche blosse Theorie 


3) Cfr.8 10, e, 1. . 

4) Rep. 518: dırral xal and dırrav ylyvovraw Enırapafeıs Ouue- 
019 Ex TE pwrös Eis 0xöros uedıoraufvoy zul 2x Gx0tous Eis (pas. 
savra d2 Teüra vonloas ylyveodaı za nepl puyav x. r. a. Tbeät. 
173, d, f: Polit. 294, b; 295, c, d; 299; 300, c; 301, b; Phädr. 271, e: 
„Die königliche 2zıornun muss im concreten Fall grade am besten die 
richtige Mitte vera Aöyov erkennen und wissen.” 

5) Rep. 501, 497: Sornep aüurö agıorov x.ı.a. Cfr.$ 5, m. 

6) Rep. 520, 521; 347, 348. 

7) Rep. 591; 497. 

8) Rep. 485: „Des Philosophen asgeborener &ows schätzt nichts ge- 
ring und für sein-Forschen und Thun zu niedrig, wenn es zor Verwirkli- 
chung von einem Schönen und Guten dient oder solche darstellt.” Cfr. 
Symp. 206, e; 209; Gess. 902, e. 
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und Contemplation gar nicht ein Gegenstand des menschlicher 
Strebens und nicht in solcher Gestalt das wahre menschliche 
Gut, so wenig wie Lust ohne Bewusstsein. ?) Endlich wird ein 
Philosoph der Art doch in irgend einem Grad an dem Uebel 
leiden, welches im ersten Fall die Folge war. Denn um das Gute 
zu erkennen, muss der Mensch es wollen und ausüben, selbst gut 
sein und besser werden; nur dann ermnert er sich der Idee des 
Guten und sein Wissen wird ein wirkliches und wahres. 10) 
Alle menschlichen Vermögen sind, als menschliche, eben zuletzt 
Vermögen des menschlichen Guten; das innerste, wahre Wesen 
der Seele besteht darin, dass sie ein „&utes’” ist, dass sie an der 
höchsten Idee des „Guten” Theil hat, welche alle Theile der 
Seele umfasst, als Grund, als wahres Wesen, als deren wahre 
Kraft und wahrer Trieb, als das ziehende Ziel, die höchste, ge- 
waltigste Macht (dödvauıc). Die Philosophie ist mithin in Wahr- 
heit Wissenschaft des Guten und nur als solche entspricht sie 
ihrer Aufgabe und ihrem Wesen, als Liebe zur Weisheit, Streben, 
weise zu werden. Man erkennt leicht, wie weit jene bloss theo- 
retischen Philosophen hinter ihrer Aufgabe in dieser Welt, ins- 
besondere insofern sie den inwendigen Staat des Philosophen 
in Harmonie bringen und den äusseren beherrschen sell, zurück- 
bleiben muss. Denn als die wesentlich menschliche Wissen- 
schaft und Wiedererinnerung des in und durch Gott geschauten 
Guten an sich ist die Philosophie nothwendig ein Streben, sich 
dem Geschauten gemäss zu verhalten und entsprechend zu han- 
deln und es erfordert die Philosophie, wie um der Ideen inne 
zu werden, so um sie zu manifestiren und durch die eignen und 
die Thaten Fremder zu realisiren, umgekehrt Erfahrung, An- 
schauung und Kenntniss der Mittel und besten Weise, dies rich- 
tig zu bewirken. 1!) 

Die hervorgehobenen Gefahren können also nur vermieden 
werden und die echte gesunde Philosophie ist nur zu erreichen, 
wenn die aus der letzten Schule bewährt hervergehenden Zög- 
linge einerseits nicht vergessen, auf welchem Boden ihre Erkennt- 


9) Cfr. & 1, e, m. 

10) Rep. 445: ro ud dlxaıw noarrev dızawovvnv Runoıei. 
Cfr. $4,8,h und 6; 84,6; 89, a, 2; 8 i0, a, 1. Rep. 497: „Der Philo- 
soph meidet den Staatsdienst nur, wo er selbst wahren Schaden neh- 
men würde, wahren Nutzen nicht stiften könnte, aber &v roo0Yxovoy au- 
zö £ re uälkor avgnoetaı zul uerd ray ldlav Ta xoıy& OWwoeı. Cfr. rep. 

‚592. 
11) Cfr.$ 1, sundt;$ 2,1. 
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niss gebaut ist und wie sie nur auf demselben Wege in dieser 
wechselnden Welt gesund erhalten und bereichert wird, auf dem 
sie erlangt ist, 1?) andererseits die Natur der wahrhaft mensch- 
lichen Wissenschaft, der Philosophie nicht verkennen. 

Sie haben also in das bewegte Leben wieder herabzusteigen 
und mit ihrer gewonnenen höheren Erkenniniss zu streben, das 
Gebiet der Erfahrung besser zu verstehn und zu beherrschen.!?) 
Diese Beherrschung hat zur Bedingung: das richtige Urtheil über 
das Wahre in einer einzelnen Erscheinung, das richtige Urtheil 
über das zum Guten wahrhaft Nützliche, ein mit reiner, wissen- 
schaftlicher Erkenntniss verbundenes „Können” (Zrruornun, 
dvvauıs, vexyn), die gegebenen Mittel mit Nothwendigkeit zur 
richtigen Verwirklichung des Guten zu leiten, was trotz der Frei- 
heit der Einzelseele doch auch auf dem sittlichen Gebiet möglich 
ist, da daselbst ebenso wohl eine Nothwendigkeit herrscht, wie 
wir gesehen haben, eine freie That der Seele oder auch die Un- 
terlassung einer That ihre reale, nothwendige Wirkung und 
Rückwirkung hat. Wie nun diese allgemein angegebene Be- 
herrschung besonders sich gestaltet auf dem Gebiet der Gerech- 
tigkeit und der Tugenden im Einzelmenschen und im Staat, wie 
besonders auf dem Gebiet der äusseren Künste und Wissenschaf- 
ten, ist nach dem bereits Angedeuteten nicht nöthig ausführlich 
zu erörtern. Der Zeitraum dieser praktischen Schule würde wohl 
der dreifache sein von dem der eben beendeten philosophischen 
Erziehung und etwa bis zum fünfzigsten Jahr dauern. Während 
dieser Periode hätten die Männer Aemter zu übernehmen, wie 
die Führung im Krieg und jede andere Oberleitung von Jüngeren 
und jede besondere Anführung von Bürgern, die es im Staate 
giebt. 1*) 

Es giebt auch hier noch Gefahren, dass einer abfällt, dem 
Trachten nach der Philosophie untreu wird. Nur wer standhaft 
bleibt und sich bewährt, wird als echter Philosoph in jene Ge- 


12) Cfr.84,b;8 2,9; 81, s. 

13) „Sie werden es viel besser verstehn,, als die jetzigen Praktiker, 
nachdem sie die genannten Schulen durchgemacht haben.” Rep. 520: ovr- 
edılöuevor ... uvglp Beltiov OWeodE Toy Exei xal yroceode Exaare 
1a eldwla ürra Zar) xal av, dıa TO TalnI Ewgaxeven x. r.a. Rep. 501: 
ay oUy Tıs auro drayın yeryras, & txei öpk, uelerjaa: eis avdganwv 
397 xal Wdig xar dnuocle rı9eva xal un uovov Eavrov nAdTTEV, age 
zuxoy Inmovpyöov auröv oleı yEvj0E0daı Gwepgoavyns Te zal dıxamoad- 
VS zei GUUNGONS TA InuoTıxis Kaetäs x. T.Q. 

14) Rep. 540: ayayxaoısos dpysıy Te Te neo) Toy noltuov xal öden 
veov Goyal. 
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meinschaft von Männern aufgenommen, die nicht mehr eine 
Schule zur Eroberung der Wissenschaft und Erfahrung ist, son- 
dern wo die Männer, zu einem festen Besitz methodisch begrün- 
deter Wissenschaft gelangt, im freien Verkehr abwechseinden 
Forschens, Verwirklichens und Strebens mit einander leben und 
die eigentliche Leitung und Herrschaft im Staat führen. 15) 
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8. 15. 
Das philosophische Leben vom fünfzigsten Jahr an. 


Die Männer, welche in dieser Schule des Lebens das philo- 
sophische Streben nicht verlieren, sondern nur von einem noch 
gewaltigeren Sehnen nach dem Wahren und Guten an sich er- 
griffen werden, verdienen allein in den Stand der Philosophen 
aufgenommen zu werden. Es wird dieser Stand die Philosophie 
nicht als eine Nebensache treiben, um die Mussestunden auszu- 
füllen oder weil eine Kenntniss der Philosophie bis zu einem ge- 
wissen Grad eine löbliche Cultur des Geistes mit sich bringt, 
nützlich und empfehlenswerth ist, noch wird er wegen des Alters 
in der Forschung träge und unvermögend sein. Vielmehr wird 
die Philosophie der Männer Hauptgeschäft bilden, worauf ihre 
ganze Seele gerichtet ist, da es sich für sie eben um der Seele 
ewiges Heil handelt und auch im Streben, das Gute zu erkennen, 
keine Ruhe in diesem Leben eintreten darf, es keine Gränze da- 
für giebt. Dieses Alter ist nicht nur frei von den Fehlern der 
früheren Jahre, sondern die Geisteskräfte sind erst recht ge- 
schärft und jene jugendliche Begeisterung mit einer präsenten 
Erinnerung aller Erfahrungen, Wahrnehmungen, Wünsche und 
Bestrebungen bis ins Knabenalter zurück ist durch alle Kämpfe 
hindurch frisch erhalten. !) 

Es wird dialektisches Forschen eine Seite der Thätigkeit 
sein und die meiste Zeit einnehmen.?) Die Männer werden in 
der Welt des reinen Denkens die meiste Zeit sich bewegen, indem 


15) Cfr. rep. 540. 

$ 15. 1) Rep. 540; 498, 499: (dei) rore jdn operovs vEueodeı xal 
undtv &llo ngatrev ö,r1 un ndgegyov. Cfr. Tim. 26, 19, 20. Rep. 328: 
0009 af allaı af xara T0 One ndoval Grrouapelvovren, Todoürov au- 
Eoyraı al neol rovs Aöyovs Enı$uular te xal ndovead. Cfr. Symp. 210, 4, ff; 
$ 18,6, 258.13, b, 2und k, 1;8 2, p3 8. 13,111. 

2) Rep. 540: To uty noAu noös yılooopla Sturolßovrer. 
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sie von Ideen ausgehen, mit Ideen beweisen und durch Vermitte- 
lung. dieser zu Ideen fortgeben.5) Nur sie werden, nachdem sie 
die früheren Schulen durchgemacht und zugleich die Welt der 
Wahrnehmung und Erfahrung kennen gelernt haben, dort sieh 
mit Sicherheit bewegen, ohne von der Wahrheit verlassen zu 
werden und den Satzungen eines subjectiven, unwahren Den- 
kens, die nicht das richtige Mass der Dinge sind, anheimzufallen.*) 

Aber sie werden und dürfen sich als Philosophen nicht auf 
diese Thätigkeit beschränken, sondern, praktisch zu sein, sich 
getrieben fühlen und sich bestreben. Die Leitung bei der Aus- 
führung einer Sache, wie z. B. die Führung in emem Feldzug 
können sie nicht übernehmen; die Kürze der Zeit und ihr Alter 
verbietet es. Aber die Oberleitung werden sie übernehmen, im 
Staat den Rath bilden, Gesetze geben, richten und überall auf 
jedem Gebiet menschlicher Thätigkeit und Kunst die Regierung 
in Händen halten. Sie sind dazu berechtügt und verpflichtet. 
Denn sie sind so reich an empirischen Beobachtungen, wissen 
so gut, was vorhergeht, was zu folgen pflegt, wie ein einzelner 
Fall beschaffen ist, als jene sogenannten praktischen Staatsmänner 
und Redner. Sie haben nicht eine todte Erkenntniss aus Bü- 
chern erworben, noch ein auf Erfahrung nicht bezogenes, so- 
phistisches System ohne Anschauung erdacht, sondern sie haben 
praktische Erfahrung, eine lebendige Erinnerung und ein eignes 
„Können und Verstehen.” Sie kennen die Mittel, deren Natur 
und Wirkung und verstehen sie zu gebrauchen: sie stehen über- 
haupt an Empirie hinter keinem zurück.) 

Was aber jene, welche bloss praktisch im Besitz einer Kunst 
oder Wissenschaft (Zriorrun,) sind, nicht haben, €) ist die Wis- 
senschaft der Idee. Unsere echten Philosophen dagegen haben 
Ideen, ein Erkennen und Wissen von ihnen, wie ein Vermögen, 
dieselben frei durch Wort, Satzung, Handlung und Werk so ähn- 
lich darzustellen, als es überhaupt einem Menschen und in der 
Welt des Werdens möglich ist. Die Idee ist ihnen ein bewuss- 
tes Ziel, anf weiches ihre Wanderung gerichtet ist, während selbst 
die guten Praktiker von der richtigen Meinung wie Blinde geführt 

4) Rep. 246: (irz und") Zumeiple boregeeı nür Alle 
ep. (Eye NEIGeE UVOT ec 7 24 . 
5) Ben. 483: nn ninnertede) Ti Iyvanres ur Exearoy ro 
Or, unsıolg 88 undiv Exeivay Ellsinovras und’ iv allo under uforı 
&perns barepovvıac. Cie. & 14, 4 die cit. St. des Pelitikes. 
6) Rep. 519: ox6mov Ev ra Blp oux Erovoıy Eye, 0% OroyaLoufyous 
dei nayra nodırev, & av noatıesn, Idla TE zer dnaoote. 
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werden. ?) Die Ides ist ihnen derselbe immer und bei jedem Be- 
sonderen gleichbleibende Adyos, während die Praktiker an „die- 
sem” bestimmten Gesetz, „dieser” Satzung hängen, von einer 
andern Satzung kein Verständniss haben und die Aenderung und 
Verbesserung eines Gesetzes nicht fassen können, für den Unter- 

g des „Gerechten” halten. Die Praktiker kalten das Bestimmte 
und Einzelne der Erscheinung für das Schöne, das Gerechte an 
sich, obgleich es nur, wena wirklich gut, das ähnliche Abbildliche 
ist, 3) während die wahren Philosophen die Ideen an sich, das 
Gerechte an sich, das Schöne an sich, vor der Seele haben und 
erkennen,?) aber auch eine ebenso lebendige Erkenntniss von 
allem Schönen der Erscheinung, eine ebenso richtige Schätzung 
and Liebe desselben oder vielmehr erst die wahre und richtige 
Erkenntniss, Schätzung und Liebe haben, !°) wie sie auch das 
Hässliche, das Ungerechte erst recht erkennen, die sie alles Ver- 
schiedene, was an Einer Idee Theil hat, übersehen und m der 
idee den wahren Grund des Verschiedenen haben. Die wahren 
Philosophen haben also eine reine Erkenntniss der Ideen als 
der Urbilder und eine richtige Erkenntniss des Werdenden, 
der Erfahrung als des Abbildlichen und halten beide Gebiete aus- 
einander ohne Verwechselung; sie haben auch das Vermögen, 
die Urbilder in der Erscheinungswelt nachzubilden. Ihre Thätig- 
keit im Staatsleben ‚lässt sich mit der eines.Malers vergleichen. 
Die Tafel ist die Seele des einzelnen Menschen, wie die Seelen 
der gesammten Bürger, welche sie zu reinigen haben, wo sie die- 


T) Bep. 484: 7 ovv doxoval rı Tuplov dıay£gew pl ra Ayrı To 
ovrog Exaorov korepnufvor Ts yvacews xal undev &vapyis Ev en vura 
&yovrss negadeıyuc; 506: doxovot ri ao TupAwv dıayeasıv 6dov ög- 
Hs mopevoufruv of Avev vou alndEs rı dofdalovres. 
8) Symp. 210— 211, b. Ueber die Verwechselnag des Ev ray yıyvo- 
yevom; Grolkunenen mit dem &y dxeivo vergleiche noch $& 13, ce, 12 und 
esonders $ 12, b, 16, 17 u. 14. Rep. 500: „Die falschen, unechten Philo- 
sophen sind Aoıdogovuevol te adrois xal yılansyInuöovas Eyovres xal 
del reol avdoW@nwv Tovs Aöyovs morovusvor; ihr Blick ist xarı eis dv- 
Beunwuv nouyaarelos gerichtet, ihr Herz voll Neid und Feindschaft; sie 
können theoretisch und praktisch ihr Auge.nicht naeh „Oben” erheben.” 
9) Rep. 501: ‚Die echten Philosophen sehen auf rerayueva ürre zul 
xara Teure wel Eyovre, wo kein Unrecht wohnt, alles x00up xul zarte 
40yov sich verhält, richten ihre dı«yor« auf r& övre, verkehren mit dem 
Help xal xoaulp, wöhnen 2v ro xatapıp und'sind ra Ayzı rAoloroı, Od 
dei Tov eudaluove mAovreiv, (uns ayadis te xal Zugpoovos {Rep. 521), 
babea 10 dyadov aurd geschen avaxikvunres rüv ins dung abynv als 
auTO TO AOL pas napkyoy (Rep. 540).” 4 
: 10) Cfr. $ 14, 13:und 7; & 13, a, 8; rep. 821: &IsAneovoı -ouvunnvei» 
Ey Ti noleı Exagror Ev ulgeı. Ilxaıa yap dn dıxalors Enırafoper. 
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selben nicht rein empfangen; das, worauf sie hinselien und was 
sie nachbilden wollen, ist das von Natur Gerechte, das Schöne, 
das „Besennene;' diesem entsprechende Bilder suchen sie in den 
Seelen der Menschen darzustellen; ihre Farben und Mittel sind 
(Gesetze, Beschäfligungen; ein vernunftgemässes Mischen, auch 
ein Auslöschen und erneuertes Einzeichnen ist nothwendig, um 
die menschlichen Abbilder, 7.3, Gott möglichst zum Gefallen zu 
formen. !1):. Die wahren Philosophen sind allein fähig, die irdi- 
schen Satzungen über das Schöne, das Recht, das Gute festzu- 
setzen, wo solche nöthig sind, und Festgesetztes nicht zu Grunde 
gehn zu lassen, weil sie ein lebendiges und klares Bild in der 
Seele haben, wonach sie ihr Thun aufs genaueste bestimmen und 
einrichten. 12) 

Ihre Berechtigung, in Allem die Oberleitung zu überneh- 
men, ist ausgemacht. Die Gründe, welche zur Uebernahme in- 
nerlich antreiben und von aussen drängen, haben wir im vorigen 
Paragraphen zum Theil kennen gelernt. Die Philosophen werden 
nicht wegen eines endlichen Interesses um die Leitung sich be- 
werben und kämpfen, jeder dem Fähigeren gerne gehorchen und 
die Leitung überlassen. Nur wenn sie einen Unfähigen an der 
Spitze sehen, werden sie zur Herrschaft zu gelangen wünschen, 
um Uebel abzuwenden. Sie werden die Herrschaft als eine vom 
Geschick und ihrem Loos auferlegte, mit grosser Verantwortung 
verbundene Last ansehen und dieselbe einem Gleichen oder Tüch- 
tigeren abtreten, ohne die zeitlichen Ehren und endlichen Güter 
in Rechnung zu bringen. 13) 

Die Thätigkeit des Philosophen in einer Gemeinde, die vom 
rechten Geiste beseelt ist und der Vernunft gehorcht, ist nöthig, 
soll er nicht mangelhaft seine Aufgabe erfüllen. Die wirkliche 
Ausübung des Guten macht wirklich gut und die Rückwirkung 
des Erfolgs in der etwa gebesserten Gemeinde nährt und mehrt 
jene geistige Gesundheit.!%) Der Zweck der Thätigkeit im Staat 
ist für die Person die individuelle Besserung, abgesehen von dem 
objectiven Zweck, das Gute als Gesetze, Thaten, Gewohnheiten, 
Sitten in dieser Welt „sichtbar” zu machen und der nachfolgen- 


11) Rep. 501,502 . | 

12) Rep. 484: els zo dAndEararoy anoßl£novres xaxsige ae aue- 
WEoovr&s Te xol Hewuevor @s 0l0V TE axpıßforare, ouro dt zal Ta dv- 
Yade vouıne aulay re nregı zu) dıxaloy xal ayagav 119eadal re, Lay 
den TlIsadaı er. ©. . 

13) Rep. 341, 348; 500; 4904 520, 521, 540; 591, 592; 585, 586; 587. 

14) Rep. 497. Ar. 84,51;84,858 10, d, 6, 9, 
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den Generatien zu überliefern mit den nothwendigen guten Er- 
folgen. Verfolgen wir die Thätigkeit rückwärts, so war sie eben 
aus einem besseren Seelenzustand hervorgegangen. Der Philo- 
soph richtete seinen Blick auf die Ideen, verkehrte rein geistig 
mit denselben, die im Himmel für den wahrhaft Sehenden zu 
sehen sind. Sie zwingen ihn zur Bewunderung, entzünden die 
Liebe und haben eine reale Gewalt über die Seele und eine reale 
Herrschaft, der sie nicht widerstehen kann.?5) Nur die Atomi- 
stiker, die Materialisten, diese Antiphilosophen leugnen die Rea- 
jität einer sulchen Macht der Idee, wie sie die Macht und Regie- 
rung des guten Wesens leugnen, weil sie, ihres eignen Wider- 
spruchs sich nicht bewusst, nur dem „greifbaren Materiellen” 
Realität einräumen. Aus dieser Macht der Ideen, der Sehnsucht 
der Seele, ihnen adäquat zu werden, gehen die Thaten hervor, 
welche eben zuerst eine gewonnene Bildung der persönlichen 
Seele, eine Herstellung des wahren Staats im Innern und der 
harmonischen Verfassung wirklich machen und manifestiren, ! ®) 
damit zugleich dann eine reale Besserung bewirken. Auf diesem 
Boden nun ist jene Thätigkeit der Liebe (&ewc) gebaut, welche 
bezweckt, in andern Gliedern der Gemeinde (idıwraı) Aechnli- 
ches zu bewirken und endlich in allen Gemeindegliedern, d. i. im 
Staat,17)) die Idee zur Herrschaft zu bringen mit den Mitteln, die 
den Regierenden zu Gebote stehen.18) Das Streben, die Ideen 


' 15) Rep. 501: 9 ofeı rıv& unyavıv elvaı, örw rıs Öuılei &yduevos, 


un uıueladcı &xeivo; Symp. 211, 4—212b; Phädr. 250, a, b, 249, ce, d; 
$ 10, d, L, 


16) Rep. 369; 435; 442 —445; 592: „Er sieht zuerst auf 799 2v aü- 
79 nolıreley; dann will er in einem entsprechenden Staat ausser ihm 
thätig sein.” 501: „Das &avrov wlarreıv geht voraus.” 499: „Derjenige, 
welcher die Herrschaft im besten Staat führen soll, muss ein avjo «oern 
maqaueros za Öuorwudvos ulyoı tod duyaroü rellas Eoyw Te xal 
Aöyıp sein.” 

/ 17) Rep. 501: „zolis re za 797 avgowrruv sind die Tafel, die zu 
reinigen und zu beschreiben ist. Das Ziel ist, die 799 dv$owren; eis 
500v &vökyerer, HeogyıA) seoıeiv. Der Philosoph hat den Einzelnen (!dıo- 
zns) und die Gemeinde bei seinem Gesetzgeben vor Augen.” 591: „Das 
höchste Ziel wäre allerdings die Herstellung der wahren zo4ırel« in je- 
dem Bürger, so dass er &v auro ro Seiov a@oyov und als ein olxeiov be- 
sässe, Iva eis duvauıy navres Huosoı duev zul lloı To auro xußeo- 
vousvor. Cir. $ 10,d, e, 1. ‘Vergleiche Stahl, Philos: des Rechts, Il. B. 
1. Abth. 3. Aufl. S. 142. 2 | 
38) Rep. 520: „Mit den Mitteln der 70097 und waıdel«; srer$oi Te 
zu avayan. 501, 502; „Durch Gesetze und alle Zrırndeuuare.” Tim. 
51, d, ff; Sophist 265, d; rep. 478: „Durch dıdayn, die wahre raus» dvay- 
xcLe, da die örıornun doch meowy durduswy Edgmusveorarn Ist.” 
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im Staat zur Herrschaft zu bringen, ist mit dem Streben, sich 
selbst sittlich und intellectuell zu vervollkommnen, nothwendig 
verbunden und das Letzte ist Voraussetzung und Bedingung des 
Ersten. Die gesammte praktische Thätigkeit des Philosophen in 
Bezug auf den Staat in ihm, wie auch den äusseren, geht von 
dem Wissen der Ideen, dem Forschen und der Sehnsucht nach 
ihnen hervor. Die ganze Seele ist nach „Oben” gerichtet und 
schaut das Seiende und Ewige, sieht auf das Endliche nur, inso- 
fern es das wahrhaft und nothwendig Seiende abbildet und Mit- 
tel ist, das Wissen vom Guten an sich zu realisiren und das, was 
er seiner Idee und Aufgabe nach werden kann, in dieser Welt zu 
werden, d.i. das „Seinige” zu thun.!?) 

Aber der Philosoph erkennt darum auch den Mangel dieser 
veränderlichen Welt und den Abstand von der wahren und dem 
wahren Leben.2°) Der Mangel dieses Lebens in Bezug auf das 
ideale Streben des Menschen nach intellectueller und sittlicher 
Vervollkommnung ist öfters berührt worden. Die Sinne trügen, 
das Sinnliche ıst überall ungenau, ist vergänglich und überhaupt 
bekömmt man auf diesem Wege nur vorübereilende Schatten und 
Bilder von Seiendem zu sehen.?!) Dennoch sind die Sinne und 
Erscheinungen die einzigen Werkzeuge und Mittel,22) wodurch 
die Seele an die in den Erscheinungen wirkenden und sich offen- 
barenden Ideen erinnert wird, die einzigen Mittel der Erkennt- 
niss ausser der Seele.2?) Die Seele kann in diesem Leben der- 
selben nicht entrathen, soll sie zum Wissen gelangen, weil sie die 
Ideen a priori nur als vergessene und mögliche besitzt; sie darf 
darum, wie oft bemerkt wurde, nie aus dem Reich der Wahr- 
nehmung und Erfahrung in dieser Welt sich ganz zurückziehen 
wollen.2*) Kann und darf sie dies nicht, weil das Leben der 
Seele hier in der Zeit nur ein thätiges, lebendiges Beziehen der 


19) Rep. 501; Symp. 211;$& 1,p, qu.r. Das Symposium stellt diese 
Aufgabe des wahren menschlichen &gws fest und zeigt uns den vom Zows 
getriebenen, beseelten Philosophen, wie der Parmenides den lernenden und 
den lehrenden Dialektiker, der Phädon den frommen, über alles Endliche 
hinausschauenden Philosophen und Erotiker. 

20) Cfr. & 14, 13 u. 4; 8 12, b, 16, 14 u. 2. 

21) Phädon, 65, b; Phädr. 250, b: oux &veorı pEyyos ovdiv du Tois 
ride Önorsuncıv, alle di’ auvdony beyavary udyıs auray zul Öllyoı 
m rät elxovas lovras Iewyraı To Tov elxacdEvros yEvos. Cfr. & 12, f; 

‚30.0. ' 

22) Cfr.&8,1584,5;810, 0,158 1,s;& 2, p. 

.23) CSS adden sr 
24) Cfr. 8 14, 2u.10.- EEE BE Ze Ze 
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Erscheinung auf die der Seele möglichen und zu findenden Ideen, 
die in der Seele nur als werdende sind,2°) so ist das Leben hier 
ein Schatten- und Traumleben, wenn man das Wahrnehmen der 
Sinne als gar kein Wissen, als ein Träumen erkennt,?°) so ist 
die Seele dem Irren und Umherschweifen hingegeben, wenn alle 
Wahrnehmung und Erfahrung nur ein Muthmassliches bietet und 
eine stete Veränderung, wie ein stetes Abweichen offenbart.? 7) 
Die Seele „schaut” nie rein „Etwas, Eins an sich”, sondern im- 
mer nur solches, das mit seinem Gegensatz verbunden ist, 
„schaut” nie ein Seiendes, sondern nur ein zwischen Sein und 
Nichtsein Schwebendes, Sichbewegendes.?8) Sie befindet sich 
in einem Leben, welches als der Tod des wahren, geistigen Le- 
bens, als Verbannung an den dunkeln Ort und nach „Unten” 
betrachtet werden darf.2?) 

Aber auch insofern und soweit es möglich ist, dass die 
Seele des Philosophen sich in der wissenschaftlichen Thätigkeit 
auf sich zuräckzieht, in sich rein denkend mit dem Ewigen und 
Sichgleichen, dem der Seele Verwandten und dem vovg Zugäng- 
lichen verkebrt,3°) erkennt sie das Leben hier als ein Werden, 
nicht als das wahre Leben. Zum ‚‚Schauen” der Ideen und der 
wahren ewigen Welt bringt sie es in diesem Leben nicht, wenn 
sie auch denkend dieselben findet, da sie, die nur denkbare Welt, 
in ihrem Denken und für dasselbe gegeben ist;?1) wenn sie auch 
die Macht und Wirkung der Ideen auf die verwandte Seele, vor 
Allem die Macht der Idee des Guten über den Geist am gewisse- 
sten und mit Evidenz fühlt und erfährt.32) Alle Wissenschaft 
der Menschen in diesem Leben ist selbst kein Bleibendes. Die 
Seele gebiert sie durch Thätigkeit, verliert sie durch Unthätig- 
keit; sie schwebt, wie zwischen einem „Vorher” und „Nachher”, 
so zwischen einem Lernen und Vergessen und erreicht nur einen 
bestiminten Grad, durch Thätigkeit eine immer höhere Potenz.33) 
Der Mensch besitzt die Weisheit in diesem Sinne nie, seine Phi- 


25) Cfr.& 2, p. 

26) Cfr. & 12, b, 16 u. 17. 

27) Phädon, 79, c;$ 13, i1;5$ 7,1 

28) Rep. 479, 480; 3, 

29) Rep. 515, #;812, | i, $; Kratyl. 400, c; Phädon, 62, a, b, c; Phädr. 
246, c; 249, b. 

30) Phädon, 65, e, 66, a; Phäden, 79, d, e; rep. 4778.; rep. 501, 

31) Phädon, 66, d, 8; ‚87, a,b;8& 6, h; $ 7, 

32) Rep. 501; 505.8; Symp. 211, b, ff; P Phlar. 249, dd; "250, b, e. 

33) Symp. 208, a,b;&4,fu.e; 89, a,2.. 
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lesophie ıst nur Liebe und Streben nach Weisheit.) Ob der 
Mensch zur Weisheit gelangen wird und welche Weisheit dem 
Menschen in einem andern Leben zu Theil werden kann, hängt 
ah von der esuxgg£yn, der vabıs und der Liebe des Schöpfers.®5} 
In diesem Leben erreicht der Mensch kein bleibendes Wissen 
und keme Anschauung vom Seienden und Bleibenden; dessen 
ist der Philosoph sich bewusst und darum sehnt er sich, aus 
diesem Leben zu scheiden.?6) Hat sich aber nun gezeigt, dass 
die Philosophen darnach streben, ein reines Wissen und geisti- 
ges Anschauen des Seienden zu erwerben, wenn es möglich ist, 
so stellt ssch das philosophische Forschen, von dieser Seite be- 
trachtet, als eine Flucht aus diesem Leben dar, als ein wahres 
und richtiges Streben, zu sterben.3?) 

Eben als ein Streben, zu sterben, in diesem Sinne zeigt-sich 
die Philosophie noch mehr von der praktischen, moraliseben 
Seite aus. Diese Welt ist der Sitz des Bösen und mit dem Guten 
kämpft immer sein Gegensatz hier.?®) Dieser Kampf wird von 
der einzelnen Seele gekämpft und selbst diejenigen, welche das 
„Mass”, das „Richtige” zu treffen scheinen, sind inwendig nicht 
unangefochten.3°) Nur wer die königliche Wissenschaft schlecht- 
hin besässe, würde im Ganzen und im einzelnen Fall die reine, 
absolut „richtige Mitte” wissen und treflen, ohne zu den Extre- 
men abzuirren. Der endliche, gewordene und werdende Mensch 
kann aber mit seiner That nicht einmal so weit gelangen, als mit 
seiner Erkenntniss, seiner Ahnung und seinem Willen (2gw<). 
Die Sprache bleibt hinter der Vernunft zurück und hinter dem, 
was der Mensch aussprechen und mittheilen kann, bleibt die 
That weit zurück.*°) So wenig vermag die Vernunft ganz und 
rein die Herrschaft über die eigne Erscheinung zu gewinnen.*1) 
Dennoch wissen wir, dass die Seele sich ihr eignes Loos berei- 


34) Symp. 203, e, ff. 

35) Tim. 53, d, e: rag dE Ti ToUTaV apyas avadev Yes olde xal 
andy ds üv Exelvo pllos y. Phädon, 69, d: dxeise &19oyres To Ga- 
ps elaouede, Bay Yeös 2sdn. 

36) Phädon, 68, b: 66, b, e. 

37) Phädon, 67, d, 64, a. 

38) Theät. 176, a. 

f 13 Cir. & 5, v,u. w; Portag. 344, c; über das „Mass”, 85, m; 

65. 

40) Rep. 473: guoıy Zyeı moakıy Altes nrrov dlndelas Epunrte- 
osaı, x... Rep. 472. 

41) Cfr.$ 10, b, 11. 
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tet42) und dass jetles Abweichen vom Richtigen nothwendig, 
nach Analogie mit dem. gesetzlichen Verlauf im Gebiete der Na- 
tur, auf dem Gebiet des Geistes böse Folgen hat.) "Des Philo- 
sophen Sebnsucht ist daher auf Reinigung und Erlösung aus 
diesem Leben gerichtet. Wie aein Streben nach Wissen als ein 
Zurückztehen seiner Seele aus der Welt der Wahrnehmung und 
eine Flucht ins reine Gebiet des Geistes sich offenbarte, so ist 
sein sittliehes Streben ebenfalls eine. Flucht aus dem Diesseits 
ins Jenseits, aus diesem Ort und Gebiet an den intelligibelen Ort 
und in das intelligibele Reich.**) Das sittliche Streben des Phi- 
losophen ist darauf gerichtet, dem geistig Geschauten in der Er- 
scheinung möglichst zu entsprechen, und dies ist ja das philoso- 
phische Sterbenwollen, eine wahre Flucht aus diesem Leben.?5) 
Die regierenden Philosophen werden die meiste Zeit ihren Blick 
zum Himmel richten, wo die wahren Urbilder des Staats und der 
Gerechtigkeit für den Menschen zu suchen sind.*6) Sie werden 
ihren innern Staat nach dem Urbild bereiten, um nicht, statt aus 
dem Schlaf hier zu erwachen, im Hades in den wahren Schlaf 
zu verfallen, um Wohnung auf den Inseln.der Seligen zu ge- 
winnen, wenn es dem Schöpfer lieb ist und mit seinem Rath- 
schluss und seiner Gerechtigkeit harmonirt. 47) 


42) Cfr.$5,w;$ 7,n. 

43) Cfr.85,h;$8 9,b,1;810,d, /, 9. 

44) Phädon, 68, c—69, e; 82, c, d. 

45) Theät. 176, b: neıgdasaı yon EvIEvde Eneige yeuyeıy Orı Ta- 
xıora. yuyn d} Öuolwaıs Ih xarı Tb duvarov. öuolwoıs di Jirasor 
aa ddıov UET& (peoPnoews yev£adaı. oUx Eotıy GUTE ÖMOLTEEOV Ol- 
div 7 Os av Jumv au yErntaı örı dızaıötarogs. 7 uly yap Tovrov yvo- 
G1s Hogpla xal gern aAnsım. 

49) Rep. 592. 

.47) Rep. 535, 540. 
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